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इसमें श्री स्वामी करपात्रीजी महाराज के लेखों एवं उपदेशों का * 
संम है । इनमें से कुछ लेख काशी के 'पणिडत-पत्र? तथा अंन्य 
पत्रों में प्रकाशित हा चुके हें । 'शरोरासलीला-रहस्य' का कुळ 
अंश 'कल्याण? में प्रकाशित हा चुका है। लोक-हित की कामनाः 
से यह संग्रह प्रकाशित किया जा रहा है। 


भीकृष्ण-जन्माष्टसी विनीत-- 
वि० सं० १९९७ सूळचन्द्‌ चोपड़ा 
काशी ( प्रकाशक ) 
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भ्रीकषष्णाख्यं परं धाम जगद्धाम नमामि तत्‌ ॥ 
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दशवदननिधनकारी दाशरथिः पुण्डरीकाक्षः ॥ 


|. वेद-शाख्ाथ-परिशीलन-संस्कृत-मांनस महानुभावों से यह' 

। । तिरोहित नहीं है कि प्राणियों के चतुर्ग की अविकल रूप से प्राप्त 

| का अति सुन्दर पथ वेदों ने प्रदर्शित किया है । विशेषत: धर्म और 

| न के बोध में तो एक सात्र वेद ही प्रमाण-सूत है। अतएव 

चोदनालच्णोऽयों धर्मः” ( प्रतेक और निवर्तक वैदिक वाक्यों 

से लक्षित, अनर्थं श्येनादि से व्यावर्तित, अमिहेत्र-दश-पेरणमा- 

| सादि अथ ही धम है ) “यः शास्त्रविधिमुत्सुज्य??, “तस्माच्छास्त्र 

| प्रमाणं ते”, “तन्त्वोपनिषदं पुरुषं एच्छामि”, “वेदेश्च सर्वैरहमेव 

वेदयः” ह आष-वचनों से धर्म को वेदादिशास्त्रकसमधिगम्य 
साना है । . 


| 

| | 
| जयति रघुवंशतिलकः कोशल्या-हृदयनन्दनो रामः । 
| 
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बेद अनादि अविच्छिन्न सम्प्रदाय परम्परा से प्राप्त है। कोई 


भी पुरुष स्तातन्त्र्येण उनका निमोर करनेवाला नहीं है। पर- . 


आत्मा भी पूवे कल्पीय वेदानुपूर्वी सापेक्ष ही उत्तर कल्पीय आजुः 
पूर्वी का निर्माण करते हैं। प्रमाणान्तर से अर्थोपलम्भपुर:सर 
निमाठृत्वरूप कत्‌ त्व उन परमात्मा में भी नहीं है। अतः अपौरू- 
षेय वेदों को ही सकल पुंदाषशंका-कलंक-पंक से असंस्पृष्ट होने के 
कारण उनका सर्वानपेक्ष प्रामाण्य है । 

अतएव परमेश्वर निर्मितत्व वेदों के प्रामाण्य का प्रयोजक नहीं 
है, किन्तु परमेश्वर के स्वरूपादि की सिद्धि ही वेदों के अधीन है। 
अन्यथा वैदिक जिन जिन युक्तियों से वेदकार को परमेश्वर या 
तद्वतार मानकर तन्निर्मितत्वन वेदों का प्रामाण्य व्यवस्थापन करेंगे, 
उन्हीं उन्हीं यु्तियों से भिन्न भिन्न मतवादी भी अपने धर्मग्रन्थ- 
रचयिता को परमेश्वर सिद्ध करके उससे निर्मित अपने धर्मप्रन्थों 
का प्रामाण्य व्यवस्थापन करेंगे । 

अस्तु, इन सब बातों के कथन का आशय यही है कि वेदों का 
धमं और त्रह्मस्वरूप निर्णय में अनपेक्ष प्रामाण्य है। कल्पसूत्र, 


स्मृत्यादि और अन्यान्य आष ग्रन्थों का प्रामाण्य वेद सापेक्ष ही. 


है। अतएव वेद्‌ के साथ जिन वचनों का विरोध होता है, उनका 
मामाण्य कभी भी स्वीकार नहीं किया जाता, चाहे वे वचन किसी 
भी आषमन्थ के क्‍यों न हों ।. 


. वेदों में अवान्तर अनेक भेदों के होते हुए भी प्रधान रूप से 
सन्त्र और ब्राह्मण ये दो भाग हैं। उनका शाखा-भेद होने से 
६-4 
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अनेकता होने पर भो विषय प्राय: सवका समान ही है। प्रायेण 
सन्त्र, ्राझण और कल्प-सूत्र साथ ही चलते हैं। यद्यपि उन 
सभी का महातात्पर्यं सब प्राणिपरप्रेमाध्यद परिपूणे परमानन्दवन 
भगवान्‌ में ही है यथा “सर्वे वेदा यसदमामनन्ति” तथापि अदृश्य, 
अग्रा, अचिन्त्य, अव्यपदेश्य, परमसूक्ष्म भगवत्तत्त्व की उपलब्धि 
और उसमें स्थिति बहिसु'ख प्राणियों के लिये कठिन ही नहीं किन्तु 
असम्भव है। अतः याग्यता-सम्पादन के लिये अनेक प्रकार के 
कम और उपासनाओं की अत्यन्त आवश्यकता है। इसी लिये 
वेदों का अवान्तर तात्पथ्ये उनमें भी है । 

वेदों के महातात्प्य्य के विषयभूत परमानन्द्घन भगवान्‌ में ही 
सकल प्रपश्व की उत्पत्ति, स्थिति, प्रलय और प्रतीति होती है। 
अतः जैसे तरङ्ग के भीतर, बाहर, मध्य में जल ही भरपूर होता है, 
वैसे ही भोक्ताभोग्य सकल प्रपश्च के भीतर, बाहर, मध्य में 
परमानन्द रसात्मक भगवान्‌ ही भरपूर है। किंबहुना एक 
आनन्द सुधासिन्छु भगवान्‌ ही अपनी अधटितवटना- 
पटीयसी माया शक्ति के प्रभाव से नाना दृश्य रूप में प्रतींत होते 
हैं, यथा श्रुतिः “आनन्दाद्ध्येव खल्विमानि भूतानि जायन्ते, 
आनन्दस्प्रयन्त्यभिसँविशन्ति, आनन्द ब्रह्मेति व्यजानात्‌”, “एकाज्हम 
बहु स्याम्‌? इत्यादि । 

जैसे आनन्दस्वरूप से दुःखात्मक प्रपञ्च प्रादुभू त होता है, 
वैसे ही चेतन्य से जड़ प्रपन्व का प्रादुभोव होता है । यह बात 

» अभिन्न निमित्तोपादान कारणवादिया को माननी पड़ती है ओर 


(७-0. Mumukshu Bhavan Collection. Digitized by eGangotri 


४ श्रीभगवत्तत्व 


उसी तरह त्रिकालाबाध्य परमार्थ सत्य भगवान्‌ से अनृतात्मक प्रपथ्च 
का प्रादुभाव होता है, यह भी मानना चाहिये । 

प्रपञ्च आनन्द से उत्पन्न होनेवाला और आनन्द में विलीन 
होनेवाला है, यह उपयुक्त श्र तियां से स्पष्ट सिद्ध होता हे । जैसे 
समुद्र से उत्पन्न और विलीन होनेवाला तरङ्ग समुद्र ही है, वैसे ही 
आनन्द से उत्पन्न और उसी में विलींन होनेवाला प्रपच्च भी 
आनन्दात्मक ही होना चाहिये, तथा सब प्रकाशक चेतन्यघन से उत्पन्न 
होनेवाला प्रपञ्च चेतनात्मक ही होना चाहिये । परन्तु. प्रपः्च में 
दुःखरूपता और जडता सबौलुभवसिद्ध एवं सवभान्य है, अतः 
कहना पड़ता है कि कारणगत अनिवेचनीय शक्ति से काय सें अनि- 
चचनीय विलक्षणता होती है। इसी वास्ते यद्यपि स्पष्ट देखते हे कि 
जल से भिन्न बफ और तन्तु से भिन्न पट कोई पथक्‌ पदाथ नहीं 
है, तो भी जल और तन्तुओं की अपेक्षा उनमें ( बफ और पट 
में ) विलक्षणता अवश्य है। इसी लिये आनन्द और स्वप्रकाश 
चेतन्यरूप परमात्मा से भिन्न जड़ और दुःखरूप प्रपथ्च उत्पन्न 
होता है । 

अव यह देखना चाहिये कि दुःख जड़रूप प्रपश्च सत्य है या 
मिथ्या ? यदि पूर्वोक्त न्याय से विचार करें ता स्पष्ट विदित होगा 
कि काये और कारण में अनिवंचनीय विलक्षणता है। अत: जैसे 
आनन्द्-चैतन्यात्मक ब्रह्म से जड़ तथा दुःखात्मक प्रपश्च का हाना 
सम्मत है, वैसे ही परमार्थसत्य परमात्मा से मिथ्या प्रपः्च का 
प्रादुभीव मानना युक्त है। इन विवेचनों से सिद्ध हुआ कि. 
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परमानन्द स्वप्रकाश परमाथसत्य भगवान्‌ से दु:खात्मक, जड़ात्मक, 
मिथ्या अथात्‌ अपरमार्थिक, व्यवहारोपयोगी, व्यावहारिक प्रपन्व 
का प्रादुर्भाव हाता है । 
जैसे अग्नि में दाहिका-शक्ति अग्नि से विलक्षण होती है, बैसे 

ही त्रिकालावाध्य सद्र प ब्रह्म की जा प्रपाश्चोत्पादिनी शक्ति है, वह 
भी उससे विलक्षण है। अत: त्रिालाबाध्य-रूप सत्‌ से विलक्षण 
उसकी शक्ति शुद्ध सद्रप अधिष्ठान के बोध से बाधित होती है । 
साथ ही क्वचिदपि कथब्बिदपि न प्रतीत हानेवाले अत्यन्त असत्‌. 
खपुष्पादि से भी विलक्षण सत्‌ की शक्ति है, क्योंकि वही सकल 
मपश्च की जननी है । इस तरह परमात्मनिष्ठ वह शक्ति, जिससे 
परमात्मा अपने आपके सकल प्रपश्चरूप से व्यक्त करता है, सत्‌ 


२) 


आर असत्‌ दोनों से विलक्षण है, अतएव उसके अनिर्वचनीय 
कहते हैं । 

इस शक्ति का ही “माया”, प्रकृति, “अविद्या, 'अज्ञानः आदि 
" शब्दों से कहा जाता है। जैसे “थोगमायासमाइृतः? इत्यादि वचनों 
` से माया द्वारा ज्ञानानन्द-स्वरूप ब्रह्म का आवरण कहा है, वैसे ही 
“अज्ञानेनाइृतं ज्ञानम्‌? इस वाक्य से अज्ञान को भी आवरक कहा 
है। जैसे “मायामेतां तरन्ति ते” इस वाक्य में माया का तरण 
कहा है, वैसे ही “ञानेन ठु तदज्ञानं येषां नाशितमात्मनः? इस वचन 
से ज्ञान को अज्ञान का नाशक कहा है। | 
_ ज्ञानोभावरूप अज्ञान को आवरण कतृ त्व नहीं हा सकता 
भावाभाव के असमकालिक होने से ज्ञान से ज्ञानाभावरूप अज्ञान 
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का नाश भी नहीं हे' सकता, अतः अज्ञान सदसद्विलक्तण माया- 
शक्ति रूप ही है। जैसे 'चित?, “अचित? इन दोनों शब्दों से चेतन 
और जड़ दोनों भावरूप ही गृहीत होते हैं, वैसे ही “ज्ञान”, “अज्ञान' 
इन दोनों शब्दों से परमात्मा और उसकी शक्ति अनिवंचनीय माया 
गृहीत दती है। वह शक्ति जैसे सदूविलक्षण है, बैसे ही चित्‌ से 
भी विलक्षण है, अतः “अचित्‌? जड़ समझी जाती है। उसी के 
द्वारा सचिदात्मक तत्त्व का जड़ प्रपश्चरूप से विवत हाता है । 

जैसे शक्ति की स्थिति, प्रवृत्ति और प्रकाश अपने आधारभूत 
शक्तिमान्‌ से ही होते हैं, वैसे ही अचित्‌ की स्थिति, प्रबृत्ति और 
प्रकाश अचित्‌ के आधारभूत चित्‌ के ही परतन्त्र हैं। यह स्पष्ट ही 
है कि अचित्‌ की प्रवृत्ति और प्रकाश चित्‌ ही से है। यदि वह 
स्वतः प्रकाश हा तब ता उसे अचित्‌ ही नहीं कह सकते। ऐसे ही 
अज्ञान की स्थिति, प्रबृत्ति और प्रकाश यह सभी ज्ञानस्वरूप 
परमात्मा से ही है। अतएव “में अज्ञानी हुँ” इस प्रकार अज्ञान 
का प्रकाश नित्य अखण्ड ज्ञान स्वरूप साक्षी से ही हाता है। 

यहाँ यह समझना चाहिये कि ज्ञान दो प्रकार का है। 
एक ता अंतःकरण को चेतन्य प्रतिबिम्बोपेत वृत्तिरूप, जा उत्पन्न 
हानेवाले और विनाशीरूप से लाक में शब्द-ज्ञान, स्पर्श- 
ज्ञानादिरूप से प्रसिद्ध है, और दूसरा स्वप्रकाशा चेतन्यानन्द 
ब्रह्मरूप, जा लौकिक ज्ञान और निद्रा अज्ञानादि का भासक, 
कूटस्थरूप, “संत्यं ज्ञानमनन्तं”, “विज्ञानमानन्दं ब्रह्म’? ` इत्यादि 
्रतियों में प्रसिद्ध है । 
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ब्रह्मरूप ज्ञान ही अचिच्छक्तिरूप अज्ञान एवं तत्कार्यरूप 
. सकल प्रपश्च को सत्त्व और प्रकाश देकर कार्यकरणक्षम 
बनाता है। इस तरह परमानन्द रसात्मक भगवान्‌ से ही सत्ता, 
स्थिति, स्फूर्ति प्राप्त करके नीरस, असत्‌, स्फूर्तिरहित प्रपश्च 
सरस, सत्य, स्फूर्तिमान सा प्रतीत हा रहा है। अतएव जैसे 
दृहन-सामध्यंशून्य लोहपिरड को अनित्य और सातिशय दहन 
सामर्थ्य प्रदान करनेवाला, नित्यनिरतिशयदहन-सामर्थ्य-सम्पन्न असि, 
द्ग्था का भी दुग्धा कहा जाता है, और जैसे अनेक प्रान्ताधिपतियों 
को राजा बनानेवाला सवोधिपति राजराज कहा जाता है, वैसे हो 
अनित्यं को नित्य, अचेतनां को चेतन, असत्यो के सत्य बनानेवाले 
वेदान्त-वेद्य परमानन्द रसात्मक भगवान्‌ , नित्यों के नित्य, चेतनों 
के चेतन, सत्यों के सत्य कहे जाते हैं । जैसे सर्वाधिपति राजराज 
से निर्मित राजगण, प्रान्तीयां की अपेक्षा रांजा हाते हुए भी, 
सम्राद्‌ की अपेक्षा प्रजा ही हैं; वैसे ही नित्या के नित्य, चेतनों के 
चेतन, सत्यों के सत्य, भगवान्‌ से निर्मित नित्य, चेतन, सत्य पदा 
( चिदाभास साभासं अन्तःकरणरूप जीव, तथा आकाश घटादि ) 
` असत्य रञ्जु सर्पादि की अपेक्षा चेतन, नित्य, सत्य होते हुए भी, 
परमनित्य, सत्य, चैतन्य की अपेक्षा अनित्य, असत्य, अचेतन ही. 
हैं। जैसे आकाश की उत्पत्ति श्र्‌ति-सिद्ध है तथापि क्षणिक 
पदार्थों की अपेक्षा वह स्थिर है, अत: उसका न्यायसिद्धान्तानुसारी' 
नित्य कहते हैं; जैसे उत्पत्ति-विनाशवाले, साभासवृत्तिरूप ज्ञान 
जड़ हाते हुए भी घट की अपेक्षा चेतन कहे जाते हैं, वैसे ही 
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लोकसिद्ध मिथ्या रज्जु-सर्पांदि की अपेक्षा अवाध्य हाने के कारण 
घटादि भी सत्य कहे जाते हैं। इन्हीं आपेक्षिक नित्य-चेतन, सत्य, 
` सरस पदार्थों को वेदान्ती सकल सत्शाखों के महातात्पर्यं का 
विषयीमूत, निखिल रसों के समुद्गम-स्थान, भगवान्‌ की अपेक्षा 
अनित्य, जड़, नीरस, दुःखरूप या व्यवहारोपयुक्त, व्यावहारिक 
नित्य, व्यावहारिक सत्य, व्यावहारिक चेतन, अथवा व्यावहारिक 
सुखं कहते है । 

पारमार्थिक. . सत्य, चेतन्य, नित्यआनन्द्रस-स्वरूप तो 
भगवान्‌ ही हैं,. इसी अभिप्राय से “नित्या.नित्यानां चेतनश्चे- 
तनानामेको बहूनाम्‌”, “सत्यस्य सत्यम्‌?” इत्यादि श्र ति-वचन 
भगवान्‌ को नित्य का नित्य, सत्य का सत्य कहते हैँ। गोस्वामी 
श्री तुलसीदासजी भी अपने राम को प्राण के प्राण, जीव के जीव, 
सुख के सुख कहते हैं :-- 

“आनन्दहूँ के आनन्ददाता,” 

“प्रान प्रान के जीव के, जिय सुख के सुख राम | 

तुम तजि तात सुहात गृह, जिन्हहि तिन्हहि विधि वाम |” 

जैसे घटाकाश का जीवन महाकाश और तरंग का जीवन 
समुद्र है, वैसे ही जीव के जीवन भगवान्‌ हैं । 

अस्तु, इस तरह सिद्ध हुआ कि परमार्थतः सब कुछ भगवान्‌ 
ही हैं। भगवान्‌ से भिन्न जा कुछ प्रतीत होता है; वह मिथ्या ही है । 
जैसे रञ्जु सें सप का भ्रम होता है, वैसे ही परमात्मा में प्रपञ्च का 
अम है। यही सत्य से. मिथ्या पदाथ की उत्पत्ति का प्रकार है । 
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इसी सिद्धान्त का श्री गोस्वामीजी ने भी रामचरितमानस में 
पुष्ट किया है :-- 
“मूठहु सत्य जाहि विनु जाने। 
जिमि भुजंग बिनु रजु पहिचाने ॥7 
अतः सिद्ध हुआ कि परमानन्दबन भगवान्‌ से भिन्न होकर 
परमाथ सत्य कोई भी पदाथ नहीं है। जैसे वायु आदि क्रम 
स आकाश क द्वारा ही समुद्भूत घटरूप उपाधि से आकाश 
में महाकाश और घटाकाश ये दो भेद हो जाते हैं, वैसे ही परमात्मा 
से समुद्भूत उपाथियों के द्वारा चेतन्यानन्दयन भगवान्‌ में ही जीव 
ओर परमेश्वर ये दा भेद हो जाते हैं। वस्तुतः घट आकाश का 
काये होने से उससे पथक नहीं है। 
अतएव विद्वान्‌, जैसे कार्य के विज्ञान-दृष्टि से कारण में 
अलीन करके, घटरूप उपाधि को आकाश में बाधित कर घटाकाश 
और महाकाश के भेद को बाधित कर देते है, वेस ही अधिष्ठानरूप, 
शुद्ध सत्य के वोध से, सदसद्विलक्षण अनिवेचनीय शक्ति, एवं 
तत्कायरूप उपाधियों को सदूरूप ब्रह्म में ही बाधित करके जीव 
आर परमेश्वर के भेद का भी निराकरण कर देते हैं। अर्थात्‌ जैसे 
घट को प्रथ्वी में, प्रथ्वी को जल में, जल के तेज में, तेज को. 
वायु में एवं वायु को आकाश में लय करने पर महाकाश से 
भिन्न न घटरूप उपाधि रहती है और न घटोपहित घटाकाश 
ही रहता है, वैसे ही आकाश को अह'ततत्व में, अंह तत्त्व को मह- 
तत्त्व में, महत्तत्त्व का अव्यक्त में और अव्यक्त को सत्तत्व में विलीन 
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कर देने पर देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, अज्ञानरूप उपाधि तथा इन 
उपाधियों से उपहित जीव ये सभी अखण्डानन्द-रस भगवान्‌ ही हो . 
जाते हैं । अर्थात्‌ भगवान्‌ से भिन्न उनका कोई भी स्वरूप 
नहीं रहता । 
इसी वास्ते भगवती श्रुति ने कहा है--“सर्वा खल्विदं ब्रह्म 

तजलानिति शान्त उपासीत”, “ऐतदात्म्यमिदं सवं स॑ आत्मा 
तत्वमसि”, “अयमात्मा ब्रह्म”, “अहं ब्रह्मास्मि अर्थात्‌ यह सब कुछ 
रह्म ही है, क्योंकि “तज, तल्ल, तदन? है। ब्रह्म से ही समस्त प्रपथ्च 
की उत्पत्ति, स्थिति एवं विलयन होता है। यह सब दृश्य प्रपथ्च 
इस आत्मा का स्वरूप ही है। ब्रह्म ही समस्त प्रपश्च की आत्मा 
और ब्रह्म ही तुम हा । यह आत्मा ब्रह्म है। “अह"” पद्‌ लक्ष्यार्थ 
प्रत्यगात्मा ब्रह्म ही है । किंबहुना “स वाह्यभ्यन्तरो ह्यजः”, “वहिरन्तश्च 
भूतानामचरं चरमेव च” अर्थात्‌ चराचर सकल प्रपश्च के भीतर 
बाहर ब्रह्म ही है, और जिस चराचर प्रपश्च के भीतर बाहर ब्रह्म 
है, वह चराचर प्रपश्च भी ब्रह्म ही है। सवेदृश्यरूप क्षेत्र और 
द्ष्टारूप क्षेत्रज्ञ ये सभी भगवान्‌ ही हें । श्री भगवान्‌ की भी 
उक्ति है--“त्रजञं चापि मां विद्वि सर्वक्षेत्रेषु भारत |? बाह्याभ्यन्तर 
कार्यकारण सव कुछ अज अव्यक्त ही ब्रह्म है | “अजायमानो बहुधा 
व्यजायत”, “एकोहं बहु स्याम्‌? “इन्द्रो मायाभिः पुरुरूप ईयते” अर्थात्‌ 
अजायमान ओर एक ही परमतत्त्व माया से बहुरूप में जायमान 
सा प्रतीत हाता है। जे इस अजायमान अखण्डैकरस, श्रद्वितीय 
वस्तु में वस्तुतः जायमानता और नानात्व देखता है, जा ब्रह्म भगवान्‌, 
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की निर्विकारकूटस्थता और अखण्डैकरसता का व्यापादन या उसे 
कलंकित करना चाहता है, वह प्राणी उसो अपराध से पुनः पुन 

सत्यु का प्राप्त हाता है। अतः इसे परमार्थतः एकरूप से ही 
देखना चाहिये। “मृत्याः स मृत्युमाझोति य इह नानेव पश्यति? 
अथात्‌ जा भगवान्‌ में थोड़ी भी भेद की कल्पना करता है, उसे 
भय हाता है। “उदरमन्तरं कुरुते अथ तस्य भयं भवति द्वितीयाः 
ढौ भयं भवति” । इतना ही नहीं, संसार में र्म और धर्म, लाक 
एवं वेद्‌, किंबहुना जिस किसी भी पदार्थ को प्रभु से भिन्न या 
पथक्‌ देखा जाता है, वह पदार्थ ही अपना घोर अपमान समझकर 
भिन्नदर्शी के परमाथ से प्रच्युत कर देता है। “सरव तम्‌ 
परादाद्योऽन्यत्रात्मनः सव वेद” प्रियतम का विप्रयोग किसी के 
लिये भी सह्य नहीं है। प्रेम की पराकाष्ठा यही है कि प्रियतम 
से वियुक्त हकर प्रेमी क्षण भर भी अपना जीवन न रख सके | 
श्री ब्रजाज्ञनाओं को अपने प्रियतम श्रीकृष्ण के वियाग में एक 
चण भी अनन्त काटि करप के समान प्रतीत होता था। परमार्थ 
दृष्टि से ता प्रियतम का वियोग होते ही प्रेमी का स्वरूप ही नहीं 
रह सकता। क्या बिम्ब से वियुक्त हाकर प्रतिबिम्ब का, 
महाकाश से वियुक्त होकर घटाकाश का एवं महासमुद्र से वियुक्त 
हकर तरंग का स्वरूप रह सकता है ? इनमें ता कहने के लिये 
ही भेद है, वस्तुतः भेद ही नहीं । इसी लिये श्री गोस्वामी जी ने 
श्रीराम और जनकनन्दिनी सें वारि और वीचि का दृष्टान्त रखकर 
अभेद सिद्ध किया है :-- 
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“गिरा अरथ जल बीचि जिमि; कहियत भिन्न न भिन्न |? 

फिर कोई भी तत्त्व भगवान्‌, की सत्ता और स्फूत्ति से 
वियुक्त हाकर अपना स्वरूप केसे रखे, क्योंकि सत्ता 
्फू्तिसम्बन्धशूत्य हाने पर सभी तत्त्व निःसत्त और निःस्फूर्ति हा 
जाते हैं। स्फूर्ति और सत्ता से रहित पदार्थ का खरूप ही क्या हा 
सकता है, अतः जिन 'पदाथो' को परमार्थ स३प, स्वयंप्रकाश, 
स्फूर्तिरूप भगवान्‌ से भिन्न समझा जाता है, ड्म्हे सानो उनके 
प्रियतम से वियुक्त किया जाता है । उन्हं सत्तास्फूर्तिविह्दीन, निःसत्त्व 
तया निःस्फूर्ति बना कर अपमानित किया जाता है । 

अतः वे पदाथ उस भिन्नदुर्शी को स्वार्थ से प्रच्युत कर देते हैं । 
इन्हीं अ ति-स्मृति-सिद्ध पारमार्थिक अभेद और काल्पनिक व्यवहार 
सें आनेवाले व्यावहारिक भेद को सिद्ध करने के लिये वेदान्तो में 
बिम्ब-प्रतिबिस्य, घटाकाश, महाकाश, समुद्र-तरंग आदि अनेक 
दृट्टान्त जीव और भगवान्‌ के स्वरूप में रखे गये हें । दृष्टान्त 
एकदेशी हुआ करते हैं, उनका सवोश दाष्टीन्त में नहीं संगत हुआ 
करता । इसी लिये जैसे घट के गमन में, जिस आकाश के साथ 
घट-सम्बन्ध विच्छिन्न हुआ, वह महाकाश हुआ और जो 
सहाकाश था वही घट के संसर्ग से घटाकाश दे! गया; वैसे ही 
अन्तःकरण के गमन में पूवदेशस्थ अन्तःकरणावच्छिन्न चेतन्य 
सुक्त हा गया, तथा अपूव चेतन बद्ध हा गया, एवं नीरूप 
निरवयव पदाथ न प्रतिबिम्बित हाता है और न प्रतिबिम्ब का 
आधार होता है । 
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फिर आत्मा और अन्तःकरण ये दोनों ही नीरूप एवं निरवयवः 
हैं। इनका प्रतिबिस्च या प्रतिबिम्बाधारता कैसे हागी इत्यादि 
शंकाये' निमू ल हैं, कारण कि अलौकिक अर्थ में लौकिक पदार्थ - 


: पूणरूप स दृष्टान्त नहीं हुआ करते। केवल विवक्षित अंश में 


दृष्टान्त दाष्टीन्त की समता हाती है। यहाँ केवल उपाधिद्वारा 
उपहित में काल्पनिक भेद तथा उपाधिगत दूषण या भूषण का भान 
हाना और परमार्थतः अभेद तथा सर्वोपाधिदोषादिविवर्जित हाना 


इतना ही अंशा विवक्षित है। जैसे घटाकाश का महाकारा 


से भेद और उसमें गमनागमनादि नाना प्रकार की कार्य. 
करणक्षमता ये सव घटोपाधिकृत हैं, जैसे महासमुद्र 
से तरंग का भेद और उसका चाश्चल्यादि वायुरूप 
उपाधि से जन्य है, जैसे प्रतिबिस्च में बिम्ब का भेद एव' मलिनता 
चञ्चलता आदि जलदपंणादि उपाधिजन्य है, उसी तरह जीव 

निर्विकार, परमचेतन्यानन्द, रसात्मक भगवान्‌ से भिन्नता 
कत्‌ त्व भोक्ठ्त्व सुखित्व दु:खित्वादि. नाना अनथो का याग 
एव' अविद्या अन्तःकरण रूप उपाधिकृत है। उपाधि के विलयन 
में एक परमानन्द भगवान्‌ ही का अवशेष रहता है । 

इस तरह तत्त्व की अद्वितीयता, अनन्तता और लोकसिद्ध 
व्यवहार की उपपत्ति दिखलाने के लिये अनेक प्रकार के 
दष्टान्तों का उपादान है। जिसकी बुद्धि में जिस दृष्टान्त 
से पारमार्थिक अभेद और भेद-व्यवहार बुदूध्यारूढ़ हा उसके लिये 
वही दृष्टान्त प्राधान्येन उपादेय है, क्योंकि शास्त्रों का किसी. दृष्टान्त 
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में तात्पये नहीं है। तात्यये ता. केवल व्यावहारिक भेदोपपादन- 
थूक पारमार्थिकादवैतबाधन में दी है । इस प्रकार यही सिद्ध 
हाता है कि परमानन्द रसात्मक भगवान्‌ हा चि दानन्दमयी जीव- 
शक्ति के भीतर, बाहर तथा मध्य में भरपूर है । किंबहुना जीव- 
शाक्ति बिशुद्धस्सरूप भगवान्‌ ही हैं। आनन्दसुधासिंधु भगवान्‌ की 
लहरी रूप जीवशक्ति भी “चेतन अमल सहज खुखराशी' 'ही है | 
जैसे बफ की पुतली सिन्धु के बीच में रहकर प्यास को रटन रट, 
किंबा जैसे निखिल रसासरतसिन्धुसारसवेस्व कृष्णसुधा में अह 
.निंश स्वोज्जीण संश्लेष रूप अवगाहन करती हुईं सी, कृष्णम यसी 
श्री वृषभानुनन्दिनी अधिरूढ महाभाव की विलक्षण अवस्था-विशोष- 
'परबश होकर “हा प्राणवल्लम, कहाँ हो” इस प्रकार मिलन के 
लिये व्यग्र होती हैं--“अझ्कर्थितेऽपि दयिते किमपि प्रलापं हा मोहः 
नेति मधुर' विदधात्यकस्मात”, वैसे ही प्रियतम की मोहिनी माया- 
शक्ति से परमानन्द्रसार्णंव भगवान्‌ में बर्फ-पुतली की तरह 
- निमग्न जीव-शाक्ति, प्रियतम को भूलकर, अनन्त संतापों में निमग्न 
सन्तप्त हो रही है । | 
शास्त्र तथा आगमों के प्रवोधन से ही अज्ञान विस्मरण विश्रम 
'की निवृत्ति हाती है--“आनॅदसिन्धु मध्य तव वासा, बिनु जाने 
.कत मरत पियासा |” . “सा तै' ताहि, ताहि नहि भेदा, वारि 
.बीचि जिमि गावहि' वेदा ।” तू वही है, तुममें उसमें किस्चित्‌ 
भी भेद नहीं है, जैसे वारि ओर वीचि का भेद “कहियत भिन्न न 
:भिन्न |? . श्रीमद्सागवत के पुरजन और पुरखनी के आख्यान 
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सें, जिस समय जीवरूप पुरुजन मायावश अपने परम अन्तरङ्ग, 
प्रियतम सखा को भूल कर बुद्धि पुरुखनी का अत्यन्त अनुरागी 
होकर अनवरत पुरःजनी के चिन्तन से तन्मय हो गया, उस समय 
पुए्य-परिपाक से पतिरूप शुरु की आराधना से सन्तुष्ट होकर 
श्री ह सरूपधारी भगवान्‌ ने प्रकट होकर पूछा कि तुम हमें जानती 
हो? पुर'जनी ने कहा--“प्रभे | मैं आपका नहीं जानती ।? 
इस पर भगवान्‌ ने कहा “ठीक है, मेरे विस्मरण का हीतो यहद 
फल है। झुमे भूलने से ही अनेकानर्थमूल संस्तिचक में प्राणियों 
का भटकना पड़ता है। देखा “अहं भवान्न चान्यस्त्वं त्वमेवाहं 
विचक्षव . भोः?, “न नौ पश्यन्ति कवयश्च्छिद्र' जातु मनागपि- जै ही 
तुम्हारा पारमार्थिक स्वरूप हूँ, तुम मुझसे प्रथक नहीं हो। में ही 
तुम हो और तुम ही मैं हूँ। इस भाव के गम्भीरता से देखो । 
कवि लोग हमारे और तुम्हारे भें कभी किचित्मात्र भी भेद 
नहीं देखते |” श्री परीक्षित की भी अन्त में “अहं ब्रह्म परं धाम 
अहमद परमं पदम्‌! ऐसी ही दृढ़ धारणा हुई । अन्यान्य 
ह मन्त्रद्र्टा ऋषियों की भी ऐसी धारणा है “अहं वे 
भ्‌ तमसि त्वं वे भगवोदेवते १ हे 
चन्‌, मैं ही तुम हो और तुम ही में के ना 
rd बुम ही में हूँ, क्योंकि जो लोग 
“देवता सुफसे है, में देवता से एथक्‌ हूँ” ऐसी बुद्धि रखते 
है, ने उपास्थापासक के तत्त्व को नहीं जानते। अतएव वे प्रशुओं 
को तरह ही केवल बलि-पूजादि द्वारा किंचित्‌ सत्कार करते हैँ 
“अन्योऽसावहमन्योऽऽस्मि न स वेद यथा पशुरेवं भवति स देवानां? कारण 
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कि जा पुरुष जिस किसी देवता' को आत्मा. से प्रथक्‌ देखेगा, वही 
देवता. अपना ` अपमान समभकर उस भिन्नदर्शी के स्वार्थ. से 
गिरावेगा, क्योंकि आत्मा से . भिन्न में औपाधिक ही प्रम होता 
है। . इसलिये देखते हैं:कि- सूये भगवान्‌. यद्यपि आह्यणों के परम 
इष्टदेव हैं, नित्यः प्रातःकाल उनका उपस्थान किया जाता. है,. परन्तु 
जब वे ग्रीष्म के मध्याह्न काल में. आत्मा के प्रतिकूल प्रतीत होते हैं, 
तब प्राणियों को उन्हीं से कितना उद्द ग होता है: और अनेक उपायों 
से उन्हीं सूये भगवान्‌: के व्यवधान की कामना होने लगती है । 

. यह लौकिक - बैदिक -अटल सिद्धान्त है कि सभी पदार्थों 
के लिये सव पदाथा में प्रम नहीं होता, .किन्तु आत्मा:के लिये 
ही समस्त पदार्थ में प्रम होता. है! “न वा अरे सवस्य कामाय 
सबं प्रियं भवति, आत्मनस्तु कामाय सर्वे प्रियं: भवति? अतएव “न वा 
अरे देवानां कामाय देवाः प्रिया भवन्ति, आत्मनस्तु कामाय देवाः 
प्रिया भवन्ति? अर्थात्‌ देवताओं के लिये देवताओं में प्रम नहीं 
होता, किन्तु अपनी ही कामना के लिये देवताओं में प्रम हाता है। 
अन्यथा यदि देवता. प्रतिकूल हों, तो भी उनमें प्रेम होना चाहिये । 
कंस, शिशुपाल प्रश्वति के श्रीकृष्ण के प्रति विद्वष क्यों. हुआ. 
जो लोग प्रभु के.अत्तन्य भक्त भी.हैं, वे भी यदि प्रभु का. निरुपा- 
धिक, , निरतिशय प्र मास्पद,, प्रत्यगात्मस्वरूप नहीं .. समभते. .ता 
निश्चय प्रभु में उनकी भी. औपाधिकी .ही प्रीति है।. .. . . 

जो धम, अर्थ, काम तथा सोक्षरूप पुरुषाथचतुष्टय से भी 
निरपेक्ष है, उससे भी यदि प्रश्‍न किया जाय कि आप प्रभु में प्र भं 
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क्यों . करते हैं ता उसे. यही कहना पड़ता है कि मुझे कुछ नहीं 
चाहिये, केवल प्रमुप्रेम में या. प्रभुस्वरूप के सोन्दय्येमाधुय्येसुधा- 
समास्थादनं में मुझे लोकोत्तर रस आता है। ऐसी स्थिति में 
विवेकी जनों को स्पष्ट हो जाता है कि :वह. प्रेमी अपने आनन्द 
के लिये ही प्रभु में प्रेम करता है, प्रभुस्वरूप-सम्बन्धी सोन्द्य्येमाधु- 
य्येरसामृत के आस्वादन.से ही उसकी आत्मा का आनन्द होता है ।. 

` इसी लिये जिनके ऐसे भी भाव हैं कि प्रियतम. मुझसे . अनुकूल 
हों वा प्रतिकूल, सव गुणसम्पन्न हों या सवेगुररहित, सोन्दर्य-माधुय्ये- 
सुधाजलनिधि हों या सौन्द्ये-माधुय्ये-विहीन, सब प्रकार से हमारे 
ध्येय, ज्ञेय, प्रियतम प्रभु ही हैं :-. 
` असुन्दरः सुन्दरशेखरो वा, ` 
युणेविहीनो गुणिनां वरो. वा | 
इंषी मयि स्यात्करुणाम्बुधिर्वा, 
कृष्णः स एवाद्य गतिममायम || . 
उनकी आत्मा को सुख और शान्ति सब प्रकार से प्रभुसमा- 
श्रयण में ही हाती है। इसलिये ये समस्त भाव आत्मा के . 
लिये हुए। प्रभु के लिये लाक-परलोक सब प्रकार की सुखशान्ति 
का किंबहुना प्राणादि समस्त प्रियतम वस्तुओं का त्याग किया 
जाता है। यहाँ पर भी सूक्ष्म रूप से देखने पर यही विदित होता 
है कि उस प्रेमी की आत्मा का ऐसा ही करने पर सुख' मिलता है, 
अतः यह सब कुछ आत्मा के लिये ही है। | 
न ककी त 
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: . लाक में काई धार्मिक पुरुष धम-रक्ता के लिये आत्मा की 
आहुति दे देते हैं। . वेदों में भी एक यज्ञ ऐसा है जिसमें 
यजमानं अपना सव्व ब्राह्मणों को देकर स्वयं अपने को अभिकुंड 
सें समपं कर देता है। परन्तु इन सभी स्थलों में इस प्रकार 
. के उत्कट त्याग और तपस्याओं का लक्ष्य अन्तरात्मा की अनन्त 
शान्ति . में ही है। इसी प्रकार के भावों के लक्ष्य में रखकर 
आत्मा के औपाधिक चिदाभास-स्वरूप-बाध के लिये साधिष्ठान 
चिदाभास से ही प्रयन्न किया जाता है। इसी लिये भगवती श्र ति 
ने स्पष्ट निणेय करके यहाँ भी सर्वापप्लव-विवर्जित, परमानन्दरूप 
चिदात्मा का शेष रहना लक्ष्य रखा है--“आत्मानं प्रियमुपासीत? 
अर्थात्‌ प्रिय रूप से आत्मा की ही उपासना करनी चाहिये । 
आत्मा से भिन्न को जो : प्रिय कहता है, उसे प्रिय के लिये रुदन 
करना पड़ता है । 

जब ब्रह्मा ने श्रीकृष्ण के गोवत्सों और वत्सपाला का हरण 
किया, तब एक वषे. पन्त श्रीकृष्ण ही वत्स और वत्सपाल 
रूप में व्यक्त हुए। उस समय समस्त गौवों को अपने अपने 
बछड़ों में और त्रजदेवियों को अपने अपने शिशुओं. में ऐसा अमूत- 
पूवे लोकोत्तर प्रेम हुआ, जैसा कभी अपने मुख्य अङ्गजों में 
"नहीं हुआ था । इस वात को श्रीशुकदेव के मुखारविन्द से श्रवण 
'करके जब श्री परीक्तितजी ने आश्रय प्रकट करते हुए इसका कारण 
पूछा, तब श्रीशुकदेचजी ने यही कहा कि राजन्‌ ! संसार में समस्त 
'चस्तुओं की अपेक्षा आत्मा ही प्रिय होता है; तदितर पुत्र, वित्त, 


CC-0. Mumukshu Bhavan Collection. Digitized by eGangotri 


वेदान्त-रससार १९ 
कंलब्रांदि आत्मा के ही: लिये प्रिय होते हैं।: देह के ही आंत्मा. 
सानतरेवाले जो देहात्मवादी हैं, उन्हे भी जितना देह प्रिय है, उतने 
दह-सम्वन्धी पुत्रादि नहीं। श्रीकृष्ण समस्त जीवों के अन्तरात्माः 
है, अतः समस्त प्राणियों के निरतिशय एवं निरुपाधिक प्रेम के 
आस्पद हैं, अतः उनमें अपने . आत्मजों की अपेक्षा अधिक प्रेम द 
दोना युक्त ही है। | 

` “सर्वेषामपि भूतानां रूप स्वास्मैवः वज्ञभः | 

इतरेऽपत्यकलत्राद्ासत दवज्ञभतयैव -हि || 

देदात्मवादिनां राजन? 

“कृष्णमेनमवेहि स्वमात्मानं सकलात्मनाम्‌ |? 

जिसमें प्रेम किसी दूसरे के लिये हाता है, उसमें कभी प्रेम 

का अभाव भी हो जाता है, क्योंकि वह औपाधिक प्रेस होता है। 
अतएव अनित्य एवं सातिशय देता है, जैसे अनुष्ण जल 
में उष्णता अभि के संसगं से हाती है, स्वत: नहीं, वैसे ही जल 
में औपाधिक: उष्णता अनित्य एव' सातिशय है, परन्तु जिस 
अप्नि के संसग से जल में उष्णता व्यक्त हुई, उस अभि में तो 
उष्णता नित्य एव' निरतिशय है। इसी तरह संसार की समस्त 
वस्तुओं में प्रेम आत्मा के संसग से ही होता त्त) देर 
साम्राज्यमात्र में प्राणियों के रः चो हम ना 
कहीं, किसी .न किसी रूप में, साम्नाज्यादि अनेक प्रकार के 
अभ्युदय सम्बन्धी साधन हैं ही। मान लीजिये कि ह्म 
और . हमारा देश किसी राष्ट्र के बिलकुल परतन्त्र हे, हमारा 
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सर्वत्र किसी ने अपहरण कर लिया हा, ता भी सम्पत्ति 
और राष्ट्र या साम्राज्य आक्रमणकारी अपहतो के पास तो हैं ही, 
उसमें हमें संतोष क्यों नहीं हाता ? ' यहाँ विज्ञसम्मत हेतु यही 
हा सकता है कि यद्यपि कहीं न कहीं तो सव कुळ है सही, तथापि 
वह हमारा तो नहीं है। वित्त, क्षेत्र, राष्ट्र या साम्राज्यमात्र में ही 
हमारा प्रेम नहीं हाता, किन्तु हमारा “अपने! वित्त, क्षेत्र, राष्ट्रादि 
में प्रेम होता है। इस तरह स्वसम्वन्ध से .ही स्वदेश, स्वराज्य, 
स्ववित्त, सेतर में प्राणियों को अधिक प्रेम हाता है। सुन्दर 
पुत्र कलत्र में भी स्वसम्बन्ध होने से ही प्रेम होता है। सुन्दरी 
कामिनी में भी “यह मुझे; मिले, मेरी हा जाय” इस तरह 
स्वसम्बन्थित्वापादेन की ही रुचि होती है। इसी तरह “उच्च से 
उच्च ऐश्‍वर्य मुझे, मेरे देश को, मेरे सम्बन्धियों को .हो” इस 
प्रकार स्वंसस्बन्धी में ही, स्वानुकूल में ही, प्रेम. दृष्टि-गोचर 
हाता है। SR 

किंबहुना अनन्त कोटि ब्रह्माएडनायक भगवान्‌ ही अपनी 
अचिन्त्य दिव्यलीलाशक्ति से श्रीमद्राघवेन्द्र रामचन्द्र .एवं श्रीकृष्ण- 
नन्द्रस्वरूप में प्रकट होते हैं, परन्तु उनमें भी. स्वसम्बन्ध से 
प्रेम का तारतम्य.देखा जाता है। जा अपने. इष्टदेव हैं, उनके 
सौन्दर्य, माधुय, ऐश्वय एव'. चरित्रादि में. जितना प्रेम, जितना 
आकर्षण हाता है, उतना अन्य में नहीं। और ता. क्या कृष्ण- 
स्वरूप में ही महानुभावों ने पाँच भेदों की कल्पना कर डाली है। 
वे. द्वारकास्थं, मथुरास्थ कृष्ण. के. अतिरिक्त “जजे वने निकुब्जे 
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च श्रष्य्यमत्रोत्तरोत्तरम” के अनुसार पूण, पूरणंतर, पूणुतम भेद 
स प्रजस्थ, बृन्दावनस्थ, लीलानिकुखस्थ श्रीकृष्ण में भेद स्वीकार 
कर पूणंतम लोलानिकुजनायक श्रीकृष्ण में ही . अपना हृदय 
आसक्त करते हैं। अन्य के स्वरूपसोन्दर्यादिकां में उनके चित्त 
आकर्षित नहीं होते हैं। अतएव एक बार लीलया किसी निकुज में 
डिपे हुए श्रीकृष्ण का ढूँढ़ती हुई त्रजाङ्गनाएँ जब मनमोहन के पास 
पहुँच गई', तब श्रीकृष्ण ने शीघ्र हो विष्णुस्वरूप में प्रकट होकर 
अपन उस त्रजराजकुमारस्व॒रूप का छिपा लिया; और अपने आपको 
सवगुणसमलंकृत श्रॉमन्नारायण के रूप में प्रकट किया; पर श्रीं 
श्जाज्ञनाओं का मन उस रूप में किर्चित्‌ भी आकर्षित नहीं हुआ 
किन्तु उन्हें प्रणाम कर वे “हे देव, हमारे प्रियतम को मिला दो? 
यह्‌ कहकर वहाँ से अपने प्रियतम के दूँढती हुई आगे चली गई । 

कुछ वस्तु के उत्कष से उसमें प्रेम नहों हाता है, किंतु 
सतरसम्यन्ध से ही वस्तु की उत्कृट्ता भी व्यक्त होती है। 
अतएव “गुणैविद्दीनो गुणिनां वरो वा? इत्यादि वचनों से पहले ही 
कह आये हे कि “अनन्त गुणसमलंकृत हा या सव गुणविहीन 
जो अपना है वही सवस्त् है ।” . पूर्णम होने के कारण ही उनकी 
ओर सभी का चित्त आकर्षित नहीं हाता है--महादेव अवगुण- 
भवन, विष्णु सकल शुणवाम। जाकर मन रम जाहि-सन ताहि 
ताहि सन काम ॥” 

जिसमें स्व॒सम्बन्ध की घनिष्ठता हा गई वही सवसव है । 
जिसमें जितनी जितनी स्वानुकूलता है, उसमें उतनी ही प्रेम को 
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अधिकता और जिसमें जितनी स्वभतिकूलता है, उसमें उतनी ही डे षः 
की अधिकता होती है। कोइ व्यापारी बहुत दिनों के बाद अपने 
घर के लौट रहा थां। माग में किसी सराय में उसने निवास 
किया । दैवात्‌ उसी सराय में रात का उसकी स्री अपने अत्यन्त 
रुग्ण पुत्र को लेकर आई । रुग्ण बालक दुःख से घबराकर, चीख 
मारकर रो रहा था। उस व्यापारी ने अपनी नींद में बाधक 
सममकर बालक और उसकी माँ को रोष के साथ खरी-खोटी 
सुनाई । परन्तु प्रातःकाल होने पर जव उसे यह ज्ञात हुआ 
कि यह तो मेरे ही खी और पुत्र हैं, तब ता उनके. साथ ही वह 
अपने आप भी रोने लगा। इस तरह विचार करने पर यही 
सिद्ध होता है कि निकृष्ट से निकृष्ट बस्तु में भो आत्मा के स्वसम्बन्ध 
की घनिष्ठता से प्रेम की. अतिशयता और अत्यन्त उत्कृष्ट चस्तु में 
भी स्वसम्बन्ध की घनिष्ठता न होने से प्रेम की न्यूनता होती है । 
इतना ही नहीं, दूसरे की उत्कृष्ट वस्तु सें द्वेष या इष्यो पर्यन्त का 
सध्वार दो जाता है। तभी तो ये कट्टर नवीन शैव-बैष्णव परस्पर 
. एक दूसरे के इष्ट का उत्कष नहीं सहन कर सकते हैं| | 
अब सोचने की वात है कि जिसके सम्बन्ध से निकृष्ट मे. 
भो लोकोत्तर प्रेम और जिसके सम्बन्ध बिना परम उत्कृष्ट में सी 
देष या ईष्यो होती है, वह निरतिशय निरुपाधिक प्रेम का आस्पद 
है कि नहीं । जव शकरा के सम्बन्ध से स्वभावत साघुयेशून्य 
पदार्थों में भी मधुरिमा का अनुभव होता है, तब क्या शकरा में 
सधुरिमा का अभाव कहा जा सकता है? जब .स्वस्वरूप आत्मा, 
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के सम्बन्ध से प्रेम के अयोग्य पदार्थो' में भी प्रेम होता है, तब 
क्या आत्मा में. अन्यशेषता या प्रेम की निकषता कही जा सक्तो. 
है ?.. प्रत्युत स्पष्ट रूप से यही कहा जा सकता हे कि आत्मा के 
सन्निहित में श्रेम.का आधिक्य और विप्रकृष्ट में प्रेम की न्यूनता 
होती है। तभी देखते हैं कि प्रियतम, कलत्र एवं पुत्र की रक्ता के 
लिये अनेकानेक प्रयत्न से उपाजेन की हुई रत्नादि सम्पत्तियां को 
त्याग देने में विलम्ब नहीं होता, किन्तु कलत्र, पुत्र प्रश्नति यदि 
अपने शरीर के प्रतिकूल प्रतीत. होते हैं, तो अप्रिय ही नहीं. किन्तु 
शत्रु सममे जाते हैं ।' ; 

. किसी गृह में अभि लग रही है, पत्ता. चलता है कि अत्यन्त 
प्रिय पुत्र गृह के भीतर रह गया है । . गृहपति अत्यन्त व्याकुले 
होता है, रुदन करता है, लोगों से कहता है “भाई, चाहे काडे 
हमारा समस्त.धन-धान्य रत्रादि ले. ले, परन्तु हमारे प्रिय पुत्र 
को जलते हुए भवन से.निकाल लावे |” . यहद सब कुळ. होते हुए 
भी अपना शरीर इतना प्रिय है कि काई अत्यन्त घन के लोभ सें 
भो उसका नाश. नहीं सहन कर सकता । जिसका प्रिय पुत्र है, 
वह स्वयं जलते हुए घर में प्रवेश नहीं करता; केवल बाहर दूर. खडा: 
तड्फड़ाता है। ठीक ही है, संसार के समस्त नाते इस. देह के ही 
साथ हैं, उसके नष्ट होने पर समस्त नाते मिट जाते हैं। नहीं तो 
इस अपार संसार में अनन्त जन्म. के देह-सम्बन्धियां का. यदि 
स्मरण रहे तब कितनी माताएँ, कितने पिता और कितने पुत्र-कल- 
त्रादि इट्टम्वी कहाँ कहाँ हैं, उन सभी के सुख-दु:ख. में कितनां . 
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सुख-डुःख देखना पड़े। एक .ही जन्म के कुटुम्वियों के सम्बन्ध 
में क्या दशा हो रही है। अस्तु, देह के नष्ट होते ही खा, पुत्र, 
धन-धान्य तथा अखरणड साम्राज्य से सम्बन्ध छूट जाता है। 
कदाचित्‌ दूसरे जन्म में किसी को स्मरण भी रहे कि यह साम्राज्य 
आर विशाल धवलधाम.सव मेरे ही हैं। पर अव विना वतमान : 
अधिपति की आज्ञा के उसे अपने ही निर्मित उस धवलधाम में प्रवेश 
करने का अधिकार नहीं है। और गत जन्म में उसके नियुक्त श्चत्य 
ही उसे प्रवेश नहीं करने देते हैं। ठीक है, देह तक ही समस्त 
सांसारिक सम्बन्ध हैँ। अतः समस्त पुत्र, कलत्रादि बहिरङ्ग 
पदार्थों को अपेक्षा देह प्रिय होता है। ऐसे ही देह की अपेक्षा 
इंद्रियाँ, उनकी अपेक्षा मन, मन की अपेक्षा बुद्धि, एवं बुद्धि से 
भी अहमर्थ और उससे भी अन्तरङ्ग विशुद्ध चिदात्मा प्रिय है । 
इंद्रिय-शक्ति के बिना शारीर मूतर्कप्राय हो जाने के कारण 
भाररूप हा जाता है। जब मन किन्ही काश्चन, . कामिनी प्रस्रति 
विषयां की ओर खिंच जाता है, तव प्राणी मन:सन्तोषार्थे देह और 
इंद्रियां की भी परवाह नहीं करते। किसी प्रकार की अकीतिं 
आदि.से यदि मन को उद्वंग होता. है, तब देहादि-त्याग के.लिये 
विष या शस्र का प्रयोग किया जाता है। जब प्राणी सन की 
चश्चलता से संतप्त होता. है, तब उसके भी निम्रह का उपाय ढ्ूँढता 
है और निश्चयास्मिका बुद्धि द्वारा संकल्प-विकल्पात्मक. मन का भी 
निग्रह करता है। जब प्राणी को सन आदि करणम्राम के निरोध. 
या निव्योपारता का आनन्द अनुभव होने लगता है, तब ते वह 
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बेदान्त-रससार 
दुःखात्मक दृश्य के प्रतीति-निरोध के लिये बुद्धि का भी निरोध करके 

निगृहीत करने की चेटा करने लगता. है । 

यदापञ्चावतिष्ठन्ते ज्ञानानि मनसा सह | ` 
बुद्धिरच न विचेष्टते तामाहुः परमां गतिम्‌ || 

इस रीति से क्रमशः आत्मा के सन्निहित अतएव अन्तरङ्ग 
बुद्ध्यादि के उद्टोग-निराकरण एवं अनुकूलता-सम्पादन करने के 
लिये बहिरङ्ग करणां का निम्रह किया जाता है। अध्यात्म शाखं 
में मनानाश वासनाक्षय प्रसिद्ध ही है। यहाँ तक कि जो यह 
“अहं? पद का वाच्यार्थ है, वह भी अन्तःकरण के' अहंकारांश से 
उपहित आत्मा का औपाधिक रूप है। अतः वह भी असह्य होने 
के कारण निम्राझ हो जाता है, क्योंकि “अहं! पद का लक्ष्यार्थरूप 
जो निरुपाधिक शुद्ध स्वरूप है वही मन, बुद्धि एवं अहमर्थ और 
उसके सुखित्व, दुःखित्व, कतृ त्व, भोक्त आदि सर्व दृश्य का 
भासक और मिथ्याभूत समस्त भास्य के बाघ का साक्षी, वस्तुत: 
सास्यभासकातीत, सर्वोपप्लवविवर्जित, त्रिकालाबाध्य; स्वप्रकाश 
परमानन्द चिदात्मा है । उसके स्वाभाविक अखण्डानन्द की 
अभिव्यक्ति में “अहमथ भी प्रतिबन्धक ही है। अभिप्राय यह 
है कि यद्यपि कुछ दाशेनिकों के मत में “अहं? कां वाच्यार्थ ही 
- आत्मा है जा कि “अहं कती?, 'अहं भोक्ता”, “अह सुखी”, “अहं 
डुःखी', इस रूप से अनुभव में आं रहा है, अतः उसका नाशा 
आत्मा का ही नाश है। मेरा देह, मेरी इन्द्रिया, मेरा सन, भेरी 
बुद्धि, मेरा. अह कार, इस प्रकार जो ममता के आस्पद हैं,.वे 
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अनात्मा हैं, और. मेरी बुद्धि सुस्थिर है, में अपनी बुद्धि. द्वारा 
. अपने मन को निगृहीत करूंगा, इस प्रकार जो 'अहंता? का 
आस्पद “अहमथे' है वही शुद्ध आत्मा है। उससे परे .जीव का 
अपना कोई स्वरूप नहीं है, अतः. अहमर्थ? का.नाश करना आत्मा 
ही का नाश करना है। 
तथापि अभिज्ञ वेदान्ती का सिद्धान्त है कि 'अहंः का 
वाच्याथ आत्मा नहीं है, किन्तु लक्ष्यार्थ ही आत्मा है। अर्थात. 
जैसे अग्नि के सम्बन्ध से अग्नि की दाहकता, प्रकाशकता शादि 
शक्तियों से युक्त होने से लौहपिएड में अरिन का भ्रममात्र होता 
है, शुद्ध निरुपाधिक अग्नि लौहपिणड से प्रथक्‌ है, वैसे ही आत्मा 
कै घनिष्ठ संसग से अहमर्थ ( मैं) में प्रेभास्पदता और चेतनता 
अधिक प्रतीत होती है, अतएव उसमें. आत्मा की श्रान्तिमात्र है | 
बस्तुतस्तु मेरा मन, मेरी बुद्धि, मेरा सुख, मेरा दुःख, में कता, 
भोक्ता, सुखी, दु:खी या केवल मैं, ये सभी भास्य हैं, इनकी प्रतीति: 
होती है, इनका सुस्पष्ट भान होता है । 
भास्य से भासक या भान प्रथक्‌ ही है। जिस रीति से 
चावाक प्रश्चति को देह में ही आत्मबुद्धि हुई, क्योकि आत्मा के ही 
पारम्परीण सम्बन्ध से देह में भी किश्चत्‌ चेतनता, इष्टता या प्रेमा- 
स्पद्ता भासित होती है और उसी से उन अत्यन्त अज्ञ, लौकिक 
पामर एवं चावाकों को देह-नाश में ही आत्म-नाश की बुद्धि हुई, 
उसी प्रकार 'अहमथ-नाशा' में 'आत्म-नाश' की बुद्धि इतर दाशोनिकों 
का भी हुई। 'अहूश्यामा?, 'अहं गौरः में काला हूँ, मैं गौर हूँ, स्थूल 
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हूँ, करा हूँ इस तरह स्थौल्यादि धमवान्‌ देह में जैसे अहदमथे 
के अभेद का अध्यास होता है, वैसे ही चिज्जड़ग्रन्थि अहमर्थ सें 
चतन्यानन्द्घन भगवान्‌ का अभेदाध्यास होता है । 

इसा वास्ते सवस्पशविहीन ( “स्पृश्यन्ते इति स्पर्शाः विषयाः?? 
इस व्युत्पत्ति के अनुसार समस्त दृश्य ही स्पशो हैं ) अर्थात्‌ सवे- 
दृश्य-विहीन, परम सूक्ष्म, सर्वावभासक, स्वप्रकाश,  चेतन्यानन्द्घन, 
परम अभय भगवान्‌ में अज्ञों को :भय होता है। देखा जाता है 
कि प्राणियों का स्थूल पदाथो' का ही आधिक्येन . भान होता है 
इसी लिये नील, पीत, हरित रूपों की जैसी स्फट प्रतीति होती है 
चसो अनेक रूपां का प्रकाश करनेवाली प्रभा की स्फटता नहीं 
होती । प्रभा का प्रकाश करनेवाले नेत्रालोक का विज्ञान उससे 
भी अधिक दुलेभ है । कोई ही यह समकता है. कि जैसे प्रभा के. 
न होने पर रूप का प्रकाश नहीं हुआ और प्रभा के होने पर रूप का 
प्रकाश हुआ, अतः प्रभा रूप से प्रृथक है, वैसे. ही नेत्र-निमोलन 
काल में प्रभा का भी भान नहीं था और नेत्रोन्मीलन . काल सें 
प्रभा की प्रतीति हुईं, अतः नेत्र के उन्मीलन-काल में एक अति 
सूक्ष्म नेत्रालोक ही प्रभा पर व्याप्त होकर प्रभा का प्रकाशन करता 
है। अस्तु, इसके उपरान्त भी नेत्रालोक की मन्दता और पटुता 
का प्रकाश करनेवाला मानसालोक ( मानस-प्रकाश ) नेत्रालोक 
से प्रथक्‌ ही है, जिससे कि मेरी नेत्र-च्योति मन्द है या तीज्र है 
यह जाना जाता है । मनुष्य मन के काम, संकल्प, संशय आदिः 
अनेक विकारों के जानकर निश्चयात्मिका बुद्धि से निश्चय करता 
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है कि में स्थिर बुद्धि से मन ओर उसुके विकारों को निरुद्ध करूँगा। 
यहाँ स्पष्टतया तीनों अंशों की प्रतीति होती है--जिसका निरोध 
या नाश करेंगे वह मन ओर उसके संशयादि विकार, जिससे 
निरोध करेंगे वह साधनरूपा निश्चयात्मिका बुद्धि जिसके विषय 
में उसकी बुद्धि मन्द या अत्यन्त सूक्ष्म है इस तरह के अनुभव 
होते हैं और जो बुद्धिद्वारा मन का निरोध करनेवाला है वह “अह 
अर्थात्‌ 'में!। इसी प्रकार से “अहं बुद्धया मनः संयच्छामि” (मैं 
बुद्धि से मन का नियंत्रण करूँगा ) ऐसे अनुभव में 'मैं?, “बुद्धि? 
ओर “मन? इन तीनों की प्रतीति होती है। अतः ये सभी तो 
प्रतीति के विषय हो गये, इनकी प्रतीति या भान इनसे अवश्य 
प्रथक्‌ है, क्योंकि एक में प्रकाश्य-प्रकाराक भाव नहीं वन सकता । 
इसी लिये प्रकाश्य से प्रकाशक भिन्न होता है, यह वात लोक में 
प्रसिद्ध है । 
प्रकाशान्तर-निरपेक्ष प्रकाशमान 'स्वयंप्रकाशाः कहा जाता 
है। मन, बुद्धि और मैं, का भासक, अकेला शुद्ध भान तो 
भास्य न होने से स्वयंप्रकाश है । अतः यह भान ही सवदा 
प्रकाशांन्तर-निरपेक्ष भासमान होकर स्थिर है और तदति- 
रिक्त सभी भांस्य अस्थिर हैं। इसी लिये जागर और स्वप्न में 
“अहः? और 'बुद्धि! एवं 'मन? यद्यपि उपलब्ध होते हैं, परन्तु सपुप्ति 
में इन सबका अभाव हो जाता है। उस संमय भी जागर और 
स्वप्न में सकल दृश्य के भाव का और सुषुप्ति में समस्त व्यक्त दृश्य 
के अभाव का प्रकाश करनेवाला, एवं सवे दृश्य के विलयन का 
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आधार-भूत, सुषुप्ति व गाढ़ निद्रा या अज्ञान का भासन करनेवाला, 
कूटस्थ भानरूप आत्मा ही विराजमान रहता है। इसी का. संकेत 
भागवत में इस तरह किया है-- 
“सन्ने यदिन्द्रियगणेऽहमि च .परसुप्ते 
कूटस्थ आशयम्ृते तदनुस्मृतिनेः |”? 

इस प्रकार अखण्ड, अनन्त, परमसूक्ष्म वस्तु का वोध अत्यन्तः ः 
दुलेभ है। जिन स्थूल पदार्थों का बोध प्राणियों के है, उनके. 
नाश में स्वनाश या आत्मनाश की प्रतीति होनी युक्त ही है। इसी 
लिये श्रीगौड़पादाचाय भगवान्‌ कहते हैं कि “अस्पर्शयोगो नामैषः 
दु्दंश: सवयेगिनाम्‌, योगिनो विभ्यति ह्मस्मादभये भयदर्शिनः?? सवे- 
स्पश, सवदृश्य-सम्वन्ध से रहित, भास्य-विवर्जित, परमसूक्ष्म, 
अखर्डानन्द्‌ रूप, काल्पनिक सवभाव तथा अभावों का भासक 
कूटस्थ भान आत्मा, तत्त्वज्ञ से भिन्न समस्त यागियों के लिये 
दुदशे है, क्योंकि दृश्य ही जिनका स्वस्व है; दृश्य से भिन्न स्वप्रकाशा 
अखणडानन्त द्रष्टा पर जिनकी कभी दृष्टि गई ही नहीं, उन्हें दृश्य के 
नाश से परमानन्दसुधासिन्धु के सवताभावेन भरपूर होने पर भी 
सवस्वनाश . होने की ही प्रतीति होती है। किसी मिक्षकी 
के सौन्दर्य पर मुग्ध होकर किसी सम्राट ने उसे साम्राज्ञी होने का 
कहा; किन्तु भिक्षकी यह समझकर कि हमारी भिक्षा माँगने की 
सामग्री और भिक्ता का आनन्द चला जायगा, साम्राज्ञी बनने से 
डर गई । कारण कि साम्राज्ञी के सुख की कल्पना कभी उसकी 
दृष्टि में हुई ही नहीं, उसे ता भिक्षा और उसके ही आनन्द काः 
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सवदा संस्कार रदा । ठीक इसी तरह जिन्हें कभी अखणडानन्द्मय, ` 
निर्विकार ₹क्‌.के अनन्त सोख्य की अनुभति हुई ही नहीं, केवल 
कडु दृश्य के ही अक्षुएण संस्कार -प्राप्त हो रहे है, उनका दृश्य 
ही सरस प्रतीत होता है । ट 

परमात्मस्वरूपः उन्हें 'उद्दंजक प्रतीत होता है। जैसे सेधा 
नमक का ढेला पानी में. मिल जाने से नष्ट हुआ कहा जाता है, 
चास्तव में उपाधि के साथ संसर्गे मिटने से केवल उसका औपा- 
धिक रूप ही मिटता है, वैसे ही पश्चकोशादि .उपाधि मिटने 
से चेतन में तत्कत अवच्छेद ही मिटता है, आत्मतत्त्व झुद्ध' 
निर्विकार भानरूप से: ता विद्यमान ही रहता है। जैसे नीम के 
कीड़े को नीम में ही स्वाद आता है और मिंसरी या चीनी 
“से उसे उद्ठेग होता है, वैसे ही दृश्य-रागी को अत्यन्त कटु दृश्य 
'में ही प्रीति -हदाती है । सव दृश्य-रूप उपद्रव से रहित, 
'परमानन्दचन भगवान्‌ से उन्हें घबराहट होती है । जैसे पुत्र- 
कलत्रादि कुटुम्बं के अनुरागी विषयी प्राणियों को . स्वर्ग या वैकुण्ठ 
सी रुचिकर प्रतीत नहीं हाता, उसी प्रकार सप्रपश्च सुख के रागियों 
को निरावरण अंद्वोतानन्द में रुचि नहीं हाती । इसी लिये वे 
-अद्वेत, अखण्ड, अनन्त, ब्रह्मानन्दरूप मुक्ति से घवराते हैं। किसी 


“किसी का तो यहाँ तक कथन है कि चाहे श्व॒गाल भले ही हा जायँ 


तिये ड्‌ 2७ ~ ३० fe ~ ~ 
'परन्तु अद तियो का निर्विशेष माक्ष हमें नहीं चाहिए। ठीक ही 
है, विषयी का ता सवस्व विषय ही है। अतः जहाँ विषय का 
"अत्यन्त अभाव हो ऐसे ब्रह्म या माक्ष से उनका क्या सम्बन्ध 0 
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जिस मोक्ष में नृत्य, वादित्र, गीत और सरस रूप एवं मधुर रस की 
अनुभूति नहीं ऐसे नीरस, निर्विषय, माक्ष में उन्हें शुष्क पाषाण बुद्धि 
क्यों न. ? वस्तुत: यह उनके संस्कारों का ही दोष है, सप्रपच्च 


. सातिशय, कुद्र साधन-परतन्त्र सुख का ही उन्हें अनुभव है । उन्हीं 


में उन्हें संस्कार या राग है, ता फिर तद्विलक्षण, निष्प्रपश्च, निरतिशय 
अनन्त, स्वतन्त्र, आनन्दाम्वुधि की कल्पना भी. उनके मन में कैसे हा ९ 

अति स्वल्प भी विवेचन करने पर विवेक्रियों को. निरायास, 
निष्प्रपञ्च, अपरिच्छिन्न आनन्द की महत्ता का ज्ञान हा जाता है। 


” जव किसी रसिक को अत्यन्त अभिलषित रसमय पदार्थ एवं 


रसमयी कान्ता की प्राप्ति होती है, तच किस्चितू काल उसे अत्यन्त 
हषं होता. है। परन्तु अन्त में उसे छोड़कर वही पुरुष सोने 
के लिये प्रवृत्त हाता है । क्यों यह क्या बात है, जिस प्रियतमा 
कान्ता के मिलन के लिये पहले उसे इतनी व्यग्नता, इतनी व्याकुलता 
थी, आज उसी प्रेयसी के. सम्मिलन में केवल उसी में उसकी 
तल्लीनता हानी चाहिये, पर अब वह निद्रा को चुलाता है । मनुष्य 
की ता कौन कहे, रझा और विष्णु की भी. जिनके सन्निधान सें 
दिव्यातिदिव्य रमण-सामग्रियाँ विद्यमान हैं, छोत प्रपथ्च सें जितनी 
भी उचच से उच्च कोटि की सौख्य-सामम्रियाँ हैं, वे ससी वहाँ विद्यः 
सान हैं, फिर भी उन अद्भुत सप्रपथ्च सौख्यों को . छोड़ कर सुषुप्ति 
में क्यों .प्रवृत्ति हाती है? शायद इसो लिये कि वहाँ निष्प्रपच्च, . 
अटत सुख की. अनुभूति हाती है, जिसकी एक छाया मात्र ही 
सातिशय प्रपश्च सुख में हाती है । 
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किंबहुना .भगवद्भावापन्न, . अत्यन्त उच्च. कोटि के अनुरागी, 
जिन्हें अपने प्रियतम प्राणधन के. वियोग में मरण.से भी अनन्त 
कोटि गुणित संताप हाता है; जिनके क्षणमात्र के प्रियतस-वियाग़- 
जन्य तीब ताप को निरीक्षण .करके अनन्त. कोटि ब्रह्माणडान्तगंतः 
अनन्त. पाप यह साचकर संताप से दुबेल हो जाते हैं कि हम 


. सभी. अनन्त . कोटि ब्रह्माएडान्तगंत अनन्त प्राणियों के अनन्तः 


पाप. एकत्रित. होकर भी, अनन्त कल्पो में. भी रौरवादि महा- 
नरकों द्वारा इतना सन्ताप. नहीं सम्पादन कर सके, जितना 
सन्ताप. (.कष्ट ) इन्हें एक क्षण . के प्रियतम-वियोग-जन्य तोत्र ताप में 
हुआ है। और जिन प्रेमियों को केवल ध्यान सें. प्राप्त प्रियतम के 
मानस आलिङ्गन में ऐसा अद्भुत आनन्द होता.है, जिसे देखकर 
अनन्त ब्रह्माएड के पुणयपु यह साचकर क्षीण हो जाते हैं कि हम 
सभी पुण्य मिलकर भी क्या अनन्त कल्पों में किसी को इतना 
आनन्द दे सकते हैँ, जितना आनन्द इन्हें अपने प्रियतम के मानस 
परिष्वङ्ग से एक क्षण में हुआ है। वे. ही प्रेमी सौभाग्यवश जब 
अपने प्रियतम के चिर अभिलषित उस मङ्गलमय धाम में पहुँच जाते 
हैं जहाँ कहीँ मरकतमयी भूमि पर सुवर्णवर्णा लतावल्ली एवं अदूसुत 
अनन्त ज्यातिमय वृक्ष है । कहीं कनकमयी भूमि पर मर- 
कतमयी लताप्रतान एवं परम मनाहर श्यामल दूर्वा हैं। अपनी 
दिव्य .दीप्तियों से सूर्य-चन्द्र की दीप्तियों का भी तिरस्कार करने- 
वाले मणि तथा रन्न प्रकाश कर रहे हैं, हंस, सारस, कारएडव, 
पिकादि कलरव कर रहे हैं; कहीं नाना प्रकार के अद्भूत खरा: 
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सृग विचरते हें । कहीं .मरकत मणियां के समान वृक्षा पर 
कनकमयी . बह्ियाँ शोभायमान हो रही हैं, कही कनकमय 
मज्जुल-कुजों पर मरकतमयी लताएँ विराजमान हैं, कहीं पद्मराग 
मरि के वृक्ष स्फटिकमयी लताओं से परिवेष्टित हैं और अनेक 


. मकार की विचित्र मणिमयी शाखाओं से शाभित हो रहे हैं । 


"~ 


प्रत्येक शाखा अद्‌भुत अनन्त रङ्गों के विचित्र मणिमय पहवों से 


' भूषित है ।. प्रत्येक प्व नाना रज्ञं के पुष्पस्तवकों से शाभायमान है 


तथा प्रत्येक पुष्प पर नाना प्रकार्तसौगन्थ्यमधुलुव्ध अमर गुःजार 
कर रहे हैं। नाना प्रकार की दीप्षियों से दीप्यमान प्रकट पुष्पों से 


शाभित ` मधुमयी मनारम लताएँ विलक्षण शोभा फैलाती हें. 


समस्त वृक्त और लताएँ एक काल में ही-मुकुलित, प्रफुल्लित, फलित 
एवं पक्व फलों से भी युक्त हो रहे हैं। वहाँ के अद्भुत सौन्दये,' 
साधुयोदि गुणों का वर्णन शारदा के लिये भी अशक्य है.। - ऐसे 
मङ्गलमय धाम में प्रेमी अपने सबस्व चिराभिलषित प्रियतम काः 
परिष्वङ्ग करके फूले नहीं समाते हैं। ENS 
परन्तु यदि प्रियतम और उनकी मङ्गलमयी लीला की सञ्जु 
सामग्री अखएड अनन्त आनन्दस्वरूप ही है; तब तो.उस अपरिमित 
रस के आस्वादन से उनको विरति नही हो सकती, क्योंकि वह 
अष्ठेत आनन्दैकरस ही हैं, दूसरी वस्तु नहीं । ` यदि वस्तुतः 
पारमार्थिक अखण्डैकरस अह्वत आनन्द से पथक्‌ है, तब ताः 
वही बात. हुई कि जैसे लोक में किसी का. दुष्माप्य धवलधास और 
मनोहर उद्यान देखकर. उनकी प्राप्ति के लिये बड़ी उत्कण्ठा होती है 
३ र 
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आर उनके मिलने पर कुछ क्षण बड़ा हषे भी होता है, परन्तु कुछ 
ही काल-में' चित्त, अन्य विषयों के चिन्तन में .व्यप्न हो जाता है 
आर वे समस्त सैख्य-सामम्रियाँ सामने होने पर भी अपना प्रभाव 
उसके चित्त प्र नहीं डाल सकतीं । फिर ता वह और हो चिन्ता 
में ग्रस्त हो जाता है। दूसरे की दृष्टि में वह बहुत सुखी होने पर. 
भी अपनी दृष्टि में दुःखी होता है। ठीक वैसे ही थोड़ी देर में 
नाना प्रकार के रसास्वादन के अनन्तर मन कुळ अर चाहने 
लगता है। वहाँ भी यदि नींद में बाधा पड़ी तव तो प्रजागर दोप 
समका जाने लगता है। कहने. का आशय यही. कि प्रियतम से 
मिलंकर भी प्रेमी की साने के लिये प्रवृत्ति हाती है। वस्तुतः जिनके 
पास जितनी अधिक भोग-सामग्री है, वे उतना ही अधिक सोने में 
प्रवृत्त होते हैं। यह सब इसी लिये कि चाहे कितना ही सुख क्यों 
न दे!, परन्तु वह दुःखरूप ही है। दृश्यद्शन में श्रम है, अतः 
उससे परिश्रान्त होकर प्राणी निरायास, अखण्ड, आनन्द ब्रह्म में 
विश्रान्ति चाहता है। वास्तव में सभी तत्त्व अपने अधिष्ठानभूत 
परमात्मा से वियुक्त होकर संतप्त होते हें । जैसे. किसी सूत्र में 
बॅधा हुआ कोई पक्षी प्रतिदिशा में श्रमण करने से परिश्रान्त 
होकर विश्रान्ति के लिये, बन्धनसूत्र के. आश्रय काष्ठ का ही समा- 
भ्रयण करता है, | वैसे ही नाना प्रकार के कर्मों से परतन्त्र होकर 
जीव, जाग्रत्‌ एवं स्वप्न की -अवस्थाओं में, स्वाश्रयभूत प्रभु से 
ियुक्त होकर, भिन्न “भिन्न विषयों में भटकता है। जाम्रत्‌ एवं 
स्वप्न के हेतुभूत अविद्या, काम कमा. के चीण होने पर, वह. पुनः 
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विश्रान्ति के लिये: भगवान्‌ का ही अवलम्वन करता है। ` श्रतियों 
मे जीव का प्रभु का अंश बतलाया है और कहा है कि जैसे अग्नि 
से विस्फुलिङ्ग ( चिनगारी ) का निगम होतां है, उसी तरह परमात्मा 
स जावां का निगम होता है । : . “तद्यथा अग्नेर्विस्फुलिज्ञा . व्युच्चरन्ति 
एवमेवैतस्मादात्मनः सर्वे जीवाः सर्वे लोका: |? 

निष्कल, निरयव, अखण्ड, . अनन्त परमात्मा में छेद्न-भेद- 
नादि द्वारा किसी तरह से भी खणड होना असम्भव होने से मुख्य 
अंश-अंशि भाव तो सम्पन्न नहीं होता । अतः काल्पनिक अंश- 
अंशि भाव लोग मानते हैं । अन्यान्य लोग कहते हैं कि जैसे चन्द्रमा 
का शतांश शुक्र है, वैसे ही परमात्मा का अंश जीव है। इनके 
सत स॑ “तत्सहृशत्वे सति ततो: न्यूनत्वम्‌? यही अंश-कथन का 
आशय है। परन्तु अद्वेतवादियों का कहना है कि चन्द्रमा का 
और शुक्र का अंश-अंशि भाव बहुत वाह्य एवं औपचारिक हैः] 
अतएव शुक्र का चन्द्रमा से उद्गम न होने से उसके साथ शुक्र का 
काई विशेष सम्वन्ध होना ` सिद्ध नहीं होता किन्तु परमात्मा से 
उद्गम ऑर उससः विशेष सम्बन्ध रखनेवाले जीव का अंशांशि- 
भाव अन्तरङ्ग ही होना चाहिये। अतः जैसे घटोपाधि से घटाः 
कारा.महाकारा का अंश कहा जाता है, वायु उपाधि से तरङ्ग महा- 
. समुद्र का अंश है, उती तरह अविद्या या अन्तःकरण उपाधि से 
जीवः परमात्मा.का अंश कहा जाता है। - उपाधियों के विक्षोभ में 
उपहित का अनुपहित से पाथकय और उनकी उपशान्ति में उपः 
हित. का अनुपहित से ऐक्य. होता.है। जिस समय आकारा से 
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वायु-जलादि क्रमेण घट उत्पन्न होता है, उस समय घटाकाश की 

उत्पत्ति एवं महाकाश से उसके पार्थक्य की प्रतीति हाती है। घट 

का विलयन होने पर घटाकाश का महाकाश के साथ सम्मिलन 

प्रतीत होता है । वायु के स्मन्दनकाल में महासमुद्र से तरङ्ग की 

उत्पत्ति एवं उसकी समुद्र से भिन्नता प्रतीत हाती है और वायु के 

निःस्पन्दनकाल में तरङ्ग का विलयन प्रतीत होता है । निरावरण तथा 

द्रवीभूत जल की अभिव्यक्ति सें बिम्ब से प्रतिबिम्च की उत्पत्ति एबं 

बिम्ब से भिन्नता प्रतीत हाती है, अर जल के सावरण होने पर या 
शैत्ययाग से घनीभूत होने पर प्रतिविस्व की बिम्बभावापत्ति होती 
है। इन सभी उदाहरणों से केबल यही बात दिखलाई जाती है 
कि जैसे स्वभाव से घटाकाश, तरङ्ग तथा प्रतिबिम्ब महाकाश, महा- 
समुद्र एवं बिम्ब से प्रथक नहीं है, उनसे भिन्नता एवं विलक्षणता 

उपाधि से प्रतीत होती है, वैसे ही जीव स्वभावत: ब्रह्म से भिन्न 
नहीं है। उसमें भिन्नता एवं परमात्मा से विलक्षणता केवल 
उपाधियों से प्रतीत होती है। जैसे महाप्रलय में समस्त प्रपश्च समष्टि 
सबीज ब्रह्म में विलीन होता है, वैसे ही सुषुप्ति में भी समस्त 
प्रपश्च का विलयन श्रुति ने कहा है। अतः सुषुप्त में उपाधियों 
के विलीन होने पर जीव परमात्मा से मिलता है। जब तक जल 
निरावरण एवं द्रुत रहता है, तब तक उसकी चश्वलता एवं मलि- 
नता से प्रतिबिम्ब भी चश्वल एवं मलिन प्रतीत होता है। ऐसे ही 
अन्तःकरण जब तक निरावरणस्वरूपेण व्यक्त रहता है, तब तक 
उसमें प्रतिबिम्बित चिंदानन्दतत्त्व भी उसकी व्याकुलता एवं मलि- 
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नता से व्याकुल एवं मलिन सा रहता है। यही बात “ध्यायतीव 
लेलायतीव” इस श्रुति में कही गई है। परन्तु जिस समय 
अविद्यापरिणाम अन्तःकरण अविद्या में विलीन हो जाय या निद्रा- 
` रूप गाढ़ आवरण से आवृत हो जाय, उस समय जैसे जल के 
सावरण एवं घनीभाव में प्रतिविस्व बिम्व ही हा जाता है, विम्ब 
से प्रथक्‌ रहता ही नहीं, अंत: उससे किसी प्रकारं के अनथे का 
सम्बन्ध नहीं हाता; ठीक बैसे ही सुषुप्ति में जीव परमात्मा में मिल 
जाता है, प्रथक्‌ उसका स्वरूप ही नहीं रहता । अतएव किसी 
प्रकार के अनथ का योग उस समय उसको नहीं होता । इसी लिये 
श्रुति “सता साम्य तदा संपन्नो भवति, स्वमपीतो भवति? इत्यादि 
वचनों से उस स्थिति को स्पष्ट सिद्ध कर रही है। जीव जाग्रत्‌ 
और स्वप्न में कर्मों के वश होने से अद्वेत निष्प्रपश्च परमात्मसुख 
से वस्चित होकर द्वेतरूप दुःखसागर में भटकते भटकते परिश्रान्त 
हो जाता है और विश्रान्ति के लिये फिर कर्मों' के उपरत होने पर 
सत्‌? पद्वाच्य सबीज परमात्मा में मिलता है। अतः दृश्य में 
डत में वस्तुतः सुख का लेश भी नहीं है, केवल अज्ञा ने श्रान्ति से 
उसमें सुख की कल्पना की है। 
लौकिक विषयानन्द में भी जहाँ जितना भेद भाव मिटता है, 
वहाँ उतना ही अधिक आनन्द. व्यक्त हाता है। चश्चल चित्त में 
अधिक मात्रा में होत का भान.होता है, अतः उस अवस्था में 
अधिक दुःख होता है। अभिलषित. विषय की प्राप्ति में तृष्णा- 
कएटक के अपगम से चित्त में स्वस्थता, एकाग्रता एवं कुछ अन्त- 
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मु खता-होती है, कुछ मात्रा में ट्त मिटता है, अतएव. कुछ मात्रा 
में आनन्द की प्राप्ति होती है। समाधि में द्वत को. प्रतीति 
अधिक मिटती है, अतएव वहाँ अधिक आनन्द मिलता है । .साषुप्त- 
सुख के भी उत्कष में हवेत की प्रतीति हेतु है। अतएव वहाँ 
दृष्टान्त भी. उसी ढंग का है “तद्यथा प्रियया भार्यया सम्परिष्वक्तोना- 
न्तर॑ किन्चन वेद न बाह्मम” अर्थात्‌ जैसे प्रियतमा से विप्रयुक्त काई 
.नायक चिरकाल से अभिलषित अपनी प्रेयसी की प्राप्ति होने पर 
उसके परिरम्भण से आनन्दोद्रेक में .वाह्य आभ्यन्तर सर्वविध 
दृश्य का भूल जातां है; जगत्‌ क्या है, में क्या और कहाँ हूँ इसका | 
उसे ज्ञान ही.नहीं रहता वैसे ही जागर एवं स्वप्न के डत प्रपश्च 
से उद्विग्न जीव भी निष्प्रपथ्व प्राज्ञ परमात्मा के परिरम्भण से.दृश्य 
क्या और कहाँ है ओर में क्या हूँ इत्यादि आन्तर वाझ सब प्रकार 
के प्रपञ्च को भूल जाता है । 

दुःखरूप द्वत में केवल अपेक्षाकृत सुख की कल्पना है । रज- 
तम के उद्रेक में माह-विषाद का विस्तार होता है। उसकी अपेक्षा 
सत्त्व के उद्रोक से अन्तमु खता में अर्थात्‌ दवेत-प्रतीति की. कमी में 
सुख का व्यवहार हाता है। और तो क्या कहें, अनन्तकोटि 
ब्रह्माएडनायक भगवान्‌ को भी दृश्य की प्रतीति में सन्ताप ही 
होता है। अतएव श्रूति ने कहा है कि “होत का ज्ञान होना ही 
_ परमात्मा का तप है”--“यस्य ज्ञानमयं तपः” | ` जैसे हम सबके 
“लिये ऋच्छादिरूप तप है, वैसे हो परमात्मा के.लिये द्वेत ज्ञान ही 
तप है । “यह ठीक ही है, क्योंकि जो बात बहिमु'खों के लिये 
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' नगण्य है वही अन्तमु खो को और ही प्रकार से अनुभूत 
होती है। देखते ही हैं कि और अज्गों में दरड के आघातं 
स भी उतना कष्ट नहीं होता, जितना नेत्र में ऊणो तन्त के 
निक्षेप से हाता है। जिन दोषों एवं दृश्य प्रतीतियों से 
बहिमु खों को कुछ भी संताप नहीं होता, उन्हीं से अन्तमु ख 
यागियों को बहुत विक्षेप होता है। तो फिर योगेश्वर भगवान्‌ के 
लिये दृश्यद्शन कृच्छादिको की तरह. घार तप हो तो इसमें क्या 
आश्चय है । 

कठोरों के लिये जो कुछ नहीं वही सुकुमारों के लिये बहुत है, 
इसी लिये आचायों ने कहा है कि “नि:श्‍वसितमस्य वेदा वीच्तितमेतस्य 
पञ्चभूतानि, स्मितमेतस्य चराचरमस्य च सुसत' महाप्रलयः? अर्थोत्‌ भग- 
वान्‌ के निःश्वास से ही वेदों का प्राहु्व होता है, वीक्षण से ही 
पश्चभूतों की सृष्टि होती है, स्मित ( मन्दहास ) से ही सकल चरा- 
चर जगत्‌ बन जाता है और प्रभु की सुषुप्ति में ही समस्त प्रपञ्च 
का प्रलय हो जाता है । प्रभु के वीज्षण एवं मन्दहास ( भुसकुरा- 
हट ) से कितने अद्भुत अनन्तकोटि ब्रह्माएडों का प्राकट्य होता है । 
प्रभु के वीक्षणादि में जैसा अद्भुत प्रभाव है, वैसे ही प्रभु की 
सुकुमारता भी अद्भुत है। अतः वीक्षण ही में उन्हे इतना श्रम 
तथा कष्ट होता है कि वही तप हो जाता है। बस, वीक्षण और 
मन्द॒हास में ही परिश्रान्त होकर वे विश्रान्ति के लिये सुषुप्ति में 
पहुँच जाते हें । वीक्षण करके थोड़ा सा मुसकुरा देना और सो 
जाना, बस इतना ही उनका' काये है । 
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` अब सहृदय महापुरुष कल्पना करे कि अनन्तकोटि ब्रह्माएड- 
नायक श्रीभगवान्‌ को भी जव वीक्षण और मुसकुराहट के अनंतर 
ही विश्रान्ति के लिये सुषुप्ति की आवश्यकता है तब :फिर द्वैत में 
सुंख है या अद्वेत में ? दोत'में चाहे जहाँ भी जितना भी जो 
कुछ भी सुख है; वहः निष्मप*्च अद्वैत ब्रझसुख की ` अपेक्षा न्यून 
ही. नहीं. अपितु दुःखरूप है। सब सौख्य-सम्पन्न देतदशेन 
से उद्विन हाकर अनन्तकोटि ब्रझाएडनायक भगवान्‌ विश्रान्ति के 
लिये अद्भुत अद्वैत सुख का समाश्रयण करते हैं, फिर उनके भक्तों 
को दुःखरूप ट्वेत में ही आनन्द हो यह कैसे हा सकता है? अतः 
यह सिद्ध हुआ कि समस्त जीवों एवं उन सब के नियामक तथा 
आराध्य भगवान्‌ के द्वेतद्शन, में सुख का लेश भी नहीं है। 
जा कुळ भी सुख की कल्पना है, वह केवल राजस-तामस भावों के 
उद्रेक से चाश्वल्य और होतदर्शन के आधिक्यरूप दुःख की अपेक्षा 
से हो है। जितनी जितनी प्रपःच की निवृत्ति एवं अन्तमु खता 
हाती है, उतने उतने अंशां में सुख की कल्पना है । सुपुप्ति में द्वेत- 
दशन की पर्याप्त निवृत्ति हाती है, अतः वहाँ सुख भी पर्याप्त होता 
है। ` इसी लिये जीव और उनके भगवान्‌ दोनों की प्रवृत्ति स्वरूप-. 
भूत निध्प्रपश्च सुख के लिये होतीं है। 
जिस जीव को एक दिन नोंद नहीं आती, वह घबरा जाता 
है और उसे प्रजागर दाष समझकर नोंद के लिये सहस्रो उपचार 
करता.है। उस समय चाहे कितनी भी दिव्यातिदिव्य सौख्य- 
सामग्रियाँ क्यों न प्राप्त हों, सबकी सब वेकार प्रतीत होती हैं, 
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उनको प्रतीति भी खटकती है। सब कुछ छोड़कर केवल साने के 
ही लिये जीव व्यग्र हा उठता है। यह क्या निष्मपश्च अद्वेत सुख 
की महत्ता नहीं है? अब कृतप्रज्ञ यह साच सकते हैं कि जब 
सावरण निष्प्रपञ्च अद्वैत सुख में*सबका इतना आकषण. है; 
तव निरावरण, निरतिशय, निष्प्रपञ्च अद्वैत ब्रह्मसुख में सभी 
का कितना प्रम हागा ? यहाँ यह समक लेना चाहिये कि 
सौपुप्त निष्प्रपश्व ब्राह्ममुख सावरण एवं सबीज है। इसी लिये 
इसे प्राप्त कर भी जीवों का पुनरुत्थान दाता है और जीवों को ही 
कर्मफल देने के लिये लीलया भगवान्‌ का भी उत्थान होता है। अधि- 
'छान के साक्षात्कार से जिन लोगों के अज्ञान रूप बीज की निवृत्ति 
'होती है उन निर्वीज ब्रह्मभावापन्नों का पुनरुत्थान नहीं हाता । 
सबीज से ही समस्त प्रपञ्च का प्रादुभोव होता है-जैसे 
अखएड, अनन्त नभामए्डल में एक अतितक्षद्र मेघ का अङ कुर 
हाता है, उसी तरह अनन्त, अखणड, परिपूर्ण परमानन्द स्वप्रकाश 
भगवान्‌ के अति स्वल्प प्रदेश में अनन्त अचिन्त्य दिव्य महामाया 
'शक्ति होती है। उसके भी आति स्वल्प प्रदेश में अनन्तकोटि 


€* 


बह्माएड:जननी अनन्त अवान्तर शक्तियाँ हाती. हैं। एक एक 
` शक्ति में सत्व, रज, तम के प्राधान्याप्राधान्य से विद्या-अविद्या 
'ताससी प्रकृति आदि अनेक भेद हा जाते हैं । 

रज आर तम के लेश से भी अनाक्रान्त अतएव विशुद्ध 
सत्त्वप्रधाना शक्ति के माया या विद्या कहते हैं; एवं रज 


तथा तम से संस्पृष्ट अचिशुद्ध सत्त्वप्रधाना शक्ति को अविद्या 
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कहते. हैं, और तमःप्रधाना . शक्ति तामसी प्रकृति कही जाती 
है। यद्यपि कहीं कहीं मूल प्रकृति भें भी माया और अविद्या पद 
का. प्रयोग हाता है, जैसे “मायां ठु प्रकृति विद्यान्मायिनं ठु महेश्‍वरम?? 
इत्यादि, तथापि वह काय और कारण के अभेद से औपचारिक 
समझना चाहिये। जैसे मीमांसक : गोविकार पय में भी गो-पद्‌ 
का प्रयोग उपचार से मानते हैं, यथा “गोभिः श्रिणीत मत्सरम??, 
वैसे ही कहीं:काय का प्रयोग कारण में हा जाता है। अतः मूल 
महाशक्ति की अवान्तर शक्तियों के विभाग में विद्या-अविद्या आदि 
पदों का प्रयाग शाख्सम्मत है | 

विद्या या माया रूप उपाधि से उपहित चेतन्य . इश्वर-चैतन्य 
है और अविद्या उपाधि से उपहित चेतन्य जीव-चेंतन्य है । तामसी 
प्रकृति से भोग्यवग का प्रादुर्भाव हाता है। इस तामसी प्रक्ृतियुक्त 
परमात्मा से महत्तत्त्व एवं महत्तत्त्व से अहंतत्त्व की उत्पत्ति हाती 
है । यद्यपि श्रृ तियों में “तस्माद्वा एतस्मादात्मनः आकाशः सम्मूतः?? 
इत्यादि वचनों द्वारा सीधे परमात्मा से ही आकाश की उत्पत्ति 
होना प्रतीत हाता है तथापि “बुद्ध रात्मा महान्‌ परः, महतः परमव्यक्तं 
अब्यक्तातुरुषः परः? इत्यादि श्र.तियों से ज्ञात होता है कि “परमात्मा 
और उनकी शक्ति अव्यक्त के अनन्तर एवं आकाश के पहले 
महत्तत्त्व तथा अहं तत्त्व नामक पदार्थ भी हैं? । गीता ने भी 
“महाभूतान्यहंकारो बुद्धिरव्यक्तमेव च” इस श्लोक से अपश्चीकृत 
( परस्पर असम्मिलित ) आकाशादि प्रथिव्यन्त पञ्चमहाभूत एवं 
अह कार ( अह तत्त्व ), बुद्धि ( महत्तत्त्व ) तथा “अव्यक्त तत्त्व? 
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वेदान्त-रससोर ३ 
इन आठ प्रक्ृतियों के रूपं में उन्हीं का वणन किया है | : उन्हीं का 
“भूमिरापोऽनलो वायुः खं भनो बुद्धिरिव च, अहंकार इतीयं में भिन्ना 
प्रकृतिरष्टधा” इस श्लोक में भी वर्णन किया है। इस श्लोक में 
मन शब्द से आकाश के कारण अहंतत्त्व का ही समंझना चाहिये. 
बुद्धि पद से अहंतत्त्व का कारण .महत्तत्त्व. को समझना चाहिये 
और अहंकार से महत्तत्त्व का कारण अव्यक्त को समझना चाहिये 
क्योंकि ऐसा ही प्रकृति-विक्ृति भाव सवत्र प्रसिद्ध है। यथाश्रत 
मन बुद्धि एवं अहंकार का काय-कारण भाव कहीं भी ` प्रसिद्ध नहीं 
है, और यहाँ “भिन्ना प्रकृतिरष्टधा? से भिन्न भिन्न आठ प्रकृतियाँः 
विवक्ति हैं। यह तभी सम्भव है, जब भूमि का जल 
से, जल का अनल ( तेज ) से, अनल का वायु से एवं वायु का 
आकाश से, आकाश का अह'तत्त्व से, उसका. महत्तत्त्व से और 
महत्तत्त्व का अव्यक्त तत्त्व से. आविभाव माना जाय। अतएव 
“महामूतान्यह कारो बुद्धिरव्यक्तमेव च? इस गीता-वचन में स्पष्ट.ही 
अह'तत्त्व, महत्तत््त तथा अव्यक्त तत्त्व का वणेन है। . इस 


- तरह श्रू ति-स्सृति के तात्पयं विवेचन से .स्पष्ट विदित होता है 


कि . साक्षात्‌ परमात्मा से आकाश की उत्पत्ति नहीं हुईं, अपितु 
महत्तत्व आदि के क्रम से ही हुई है। अतएव जहाँ कहाँ 
सत्तत््व परमात्मा से सीधे तेज. की ही उत्पत्ति श्रुत है, वहाँ 
भी आकाश एव' वायु की उत्पत्ति के. अनन्तर आकाशा 
चायु रूप में आविभूत परमात्मा, से तेज की उत्पत्ति 
समभनी चाहिये | 


के 
से 
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्रुतियों में जा “तंदैच्त एकोऽहं बहु स्याम” ( परमात्मा ने 
इण = निरीक्षण ( विचार ) किया कि एक मैं बहुत हा जाऊ) 
इत्यादि रूप से इक्षण और अहं का उस्लेग््र मिलता है, इससे 
भी अहंतत्त्व एवं महत्तत्त्व का ही द्योतन हाता है। किसी कायं 
के निमाण में ज्ञान एव” अहंकार की आवश्यकता होती है । व्यष्टि 
द्वारा ही समष्टि भाव सममे जाते हैं। समष्टि तत्त्व को वुद्यारूढ़ 
करने के लिये प्रथम व्यष्टि का ही अवलम्वन करना पड़ता है । 
इसी वास्ते श्रुति ने ही “स एकाकी न रेमे? ( उस पुरुष के एकाकी 
होने के कारण अरति हुई) इसी कारण अब भी प्राणियों को 
अकेले होने पर रमण, आनन्द नडीं हाता “तस्मादेकाकी न रमते? 
ऐसा कहा है । यही कारण है कि उपासनाओं में जैसे प्रत्यक्ष शाल- 
आम में अप्रत्यक्ष विष्णु की बुद्धि की जाती है, वैसे ही प्रत्यक्ष व्यष्टि | 
जाम्रत्‌ अवस्था एवः स्थूल शरीराभिमानी विश्‍व में समष्टि स्थूल 
प्रपञ्चाभिमानी वैश्वानर की दृष्टि एव' व्यष्टि, स्वप्नावस्था एवं 
सूक्ष्म शरीराभिमानी तैजस में समष्टि सूक्ष्म प्रपञ्चाभिमानी हिरण्य- 
रासे की दृष्टि, तथा व्यष्टि सुषुप्ति अवस्था एवं अज्ञान रूप कारण- 
शारीराभिमानो प्राज्ञ में समष्टि अज्ञान रूप कारणशरीराभिमानी 
कारण ब्रह्म रूप अव्यक्त की दृष्टि कही गई है। इससे विपरीत 

विराट्‌ में विश्व-दृष्टि नहीं कही गई क्योंकि समष्टि अप्रत्यक्ष है । , 
आकारा के एक देश में छोटी सी बादल की एक टिकुली देख- 
कर आकाशऱ्यापी महामेयेमएडल की कल्पना को जाती है। जैसे 
स्वल्प परिमाणवाले दीप्तिमान्‌ अग्नि को देखकर अखण्ड ब्रह्माणड- 
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व्यापक दीप्तिमान्‌ अग्नि की कल्पना को जाती है, वैसे ही अजुभूत: 
व्यष्टि अज्ञान एवं ज्ञान तथा अहंकार से समष्टि अज्ञान तथा महः 
त्तत्त एवं अहंतत्त्व का भी. वुद्धि में आरोहण हा सकता है। समस्त 
तत्त्व क्रमशः परमात्मा से उत्पन्न और उसी में लीन होते हैं । 
सुपृप्ति में भी प्रप्च का लय प्रतीत हाता है। हम स्पष्ट रूप से: 
देखते हैं कि घोर सुपुष्ति में साया हुआ पुरुष न कुछ जानता है,, 
न उसे अहंकार हाता है. और न वह कुछ काये कर सकता है, 
-.. क्योंकि समस्त इन्द्रिययाण और अहंकार उस समय अज्ञान सें: 
लीन होते हैं । “सन्ने यदिन्द्रिवगणे5हमि च प्रसुप्ते” इसी वास्ते 
सुषुप्ति अवस्था में रहनेवाला आत्मा ही ब्रह्म है, ऐसा प्रजापति के. 
उपदेश को सुनकर इन्द्र को यही अनुपपत्ति प्रतीत हुई थो कि: 
सुषुप्ति में अपने या. दूसरे किसी का तो ज्ञान हाता नहीं, फिर 
इसमें पुरुषार्थ ही क्या है ? . यहाँ भी अहंकारादि का. आत्यन्तिक : 
लय नहीं है, क्योंकि जागर में उनकी पुनः प्रतीति होती है । अस्तु, . 
यह ता बहुत ही प्रसिद्ध है कि सुषुप्ति दशा में जीव को कुछ भी: 
, ज्ञान नहीं देता । परन्तु इस बात को भी विज्ञ पुरुष ही समझ सकते 
हैं कि “मैं सुखपूवेक साया और कुछ भी नहीं जाना [?--इस 
प्रकार की जो स्मृति सुषुप्ति से उत्थित पुरुष का. हाती है, यह-भी : 
. बिना अनुभव के असम्भव है, क्योंकि बिना अनुभव के कोई 
स्मरण नहीं हाता । अतः सुषुप्तोत्थ पुरुष के स्मरण से.. निश्‍चय 
हाता है कि सुषुप्ति में गाढ़ निद्रा एवं सैघुप्त-सुख का .प्रकाशक 
काई स्वाभाविक अखणड नित्य. विज्ञान अवश्य .था। यहाँ जो 
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लोग यह.कहते हैं कि सुपुप्तिमें..काई भावरूप" सुख या. अज्ञान 
“नहीं हाता किन्तु दु:ख के. अभाव एवं ज्ञान के अभाव से हा सुख 
“एवं अज्ञान का व्यवहार हाता हैं.. उनको यह बतलाना चाहिये कि 
ज्ञानाभाव. का ज्ञान कैसे हागा ?. अभाव के ज्ञान म॑ अडुयागा 
(अधिकरण ) एवं 'प्रतिय्रागी ( जिसका अभाव. ह्वा) का ज्ञान 
आवश्यक हाता है। जैसे घटाभाव जानने के लिये अनुओआगी 
( घटाभाव के अधिकरण भूतलादि ) तथा प्रतियोगी (घट ) इन 
दाना का ज्ञान आवश्यक हता है। अन्यथा किसका अभाव 
कहाँ है, ऐसी जिज्ञासा. शान्त नहीं. हाती । 

. यदि सुपुप्ति में ज्ञानाभाव के अधिकरण एवं उसके प्रति- 
-यागी का ज्ञान रहा हा, तब उस ज्ञान के होते हुए, वहाँ ज्ञाना- 
भाव कैसे. कहा जा सकता. है ? जिस. भूतल में काडे भी घट हो 
वहाँ घटाभाव का .व्यवह्वार कैसे ह्या सकता है? यदि सुबुप्ति में 
. ज्ञानाभाव के अनुयागी एवं प्रतियोगी का ज्ञान नहीं था, तब तो 
“उस ज्ञानाभाव की अनुपलब्धि या प्रत्यक्ष द्वारा कथमपि ज्ञान नहीं 
हा सकता है । 

- अतः . आत्मस्वरूप. का आवरण करनेवाला . अज्ञान पूव- 
>कथनानुसार भावः रूप ही है। जैसे सूये के आवरक मेघ 
. का प्रकाश सूरये से ही होता है, उसी तरह नित्य विज्ञानानन्दयन 
आत्मा के आवरक अज्ञान का. प्रकाश साक्षी-रूप आत्मा से ही 
. हाता है.। .अस्तु, इस प्रसङ्ग का स्पष्टीकरण. अन्यत्र किया जायगा । 
"प्रकृत प्रसङ्ग यही है कि सुषुप्ति दशा में निद्रा या अज्ञान से समा- 
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'वृत साक्षी द्वारा अज्ञान का प्रकाश हाता है । - अहंकार आंदि 
'वहाँ नही. होते । सुपुप्ति के अनन्तर प्रथम निद्रा. की :निवृत्ति में 
'कुछ ऐसा ज्ञान होता है, जिसमें किसी तरह के विशेष विकल्प का 
` स्फुरण नहीं हाता । ` यहाँ दा स्थितियाँ हे--विषय-विशेष के स्फरण 
के विना वौद्ध ज्ञान होता है, जिसे व्यक्टि महत्तत्त्व कह. सकते हैं 
जिसके अनन्तर अहंकार का उल्लेख होता है, इसी लिये अज्ञान से - 
ज्ञान की उत्पत्ति मानी जाती है। सुषुप्ति में अज्ञान ही होता है 
और उसके अव्यवहित उत्तर जागर या स्वप्न में ही कुळ ज्ञान होता 
है। ` समष्टि अज्ञान रूप माया से महत्तत्त्व की उत्पत्ति होती है । 
जैसे अव्यक्त से व्यक्त का प्रादुभोव है वैसे ही अज्ञान से ज्ञान का 
प्राढुभोव होना युक्त ही है । . .उत्पन्न व्यक्त ज्ञान के सिवा निद्राभङ्ग 
के अनन्तर एक नित्य-सिद्ध निरावरण ब्रह्मरूप अखणड वोध की 
सी अभिव्यक्ति हाती है। तत्परतापूवेक उसी के साक्षात्कार से 
जीव सदा के लिये वन्धन से मुक्त हा जाता है। विवेकियों का 
कहना है कि आत्मा के आवरण दे हैं--एक ते दृश्य का स्फरण 
आर दूसरा अज्ञान। जाम्रत्‌ स्वप्न.में आत्मा विक्षेपरूप दृश्य 
से समावृत रहता है और सुषुप्ति में अज्ञान से आवृत्त होता है । 
'जव समाधि में प्रमाण, विपयेय, विकल्प, निद्रा और स्मृति इन 
पाँचों वृत्तियों का. निरोध होता है अथोत्‌ जाग्रत्‌ स्वप्न सुषुप्ति इन 
तीनों अवस्थाओं से अतीत तुरीयावस्था का आविभाव होता है, 
तब निसवरण विशुद्ध आत्मतत्त्व का दशन होता है । . अज्ञानादि 
सब दृश्यों की जो प्रतीति या भान किंवा प्रकाश है, वही अखण्ड 
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एवं अनन्त आत्मा है ।. बिना .प्रतीति, बिना भान, बिना प्रकाश 
किसी पदार्थ का. अस्तित्व ही नहीं सिद्ध हाता । जो पदार्थ है वह 
अवश्य ही केनचित्रवचित्कथस्बित्‌ विज्ञात है, ईंसी वास्ते प्रतीति. 
के भीतर ही समस्त देश, समस्त काल और समस्त वस्तुएँ हे । 
यह्‌ सवभासक, निर्मल अखरड प्रतीति ही परमात्मस्वरूप है । 

यह अखणड प्रतीति आकाश की तरह पाली नहीं है किन्तु ठोस 
है । जैसे दपण में प्रतिबिम्ब का स्फुरण होता है, वैसे ही इस प्रतीति 
में दृश्य का स्फुरण होता है । जैसे विना दपण-प्रतीति के प्रतिविम्ब 
का।प्रकाश नहीं हाता वैसे ही बिना स्वयंप्रकाश प्रतीति का स्फुरण 
हुए दृश्य का स्फुरण नहीं हाता । अतएव श्रुति है “तमेव भान्त- 
मनुभाति सर्व तस्य भासा. स्वमिदं विभाति”. जैसे दपंण-स्कुरण 
के पीछे प्रतिबिम्ब स्फुरण हाता है वेसे ही स्वयंप्रकाश प्रतीति 
स्फुरण के अनन्तर दृश्य का स्फुरण होता है। असङ्ग, अनन्त, 
स्वप्रकाश, सहन, चिद्वन, आनन्दन, निरवयव, निष्कल ,परमात्मा 
में प्रपब्वसंसग का प्रकार यही है। सभी वादिगण परमात्मा को 
अखण्ड, असङ्ग, निष्कल तथा अनन्त स्वरूप मानते हैं । 

ऐसी परिस्थिति में प्रपः्च की स्थिति कैसे ओर कहाँ सम्भव 
है? यातो प्रपश्च को किसी ऐसे देश काल में रक्खें जहाँ 
परमात्मा न हों या परमात्मा को आकाश की तरह सावकाश 
पोला मानें। परन्तु ये दोनों ही पक्ष शास्त्रविरुद्ध हैं। क्योंकि 
'शाख्ों ने परमात्मा को ब्रह्म शब्द से बोधित किया है। ब्रह्म शब्द 
“बृहि बद्धौ? धातु से बनता है। अतः ब्रह्म शब्द का “बृहत्‌ 
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` या महान” यह अर्थ होता है। इससे यह स्पष्ट हुआ क्रि किसी 
बृहत्‌ या महान्‌ वस्तु को त्रप्म कहते हे । अब यह. विवेचन करना' 
रहा कि ब्रझ की वह बृहत्ता सापे है या निपपेत्त, सातिशय है या 
निरतिशय ? अर्थात्‌ जैसे घट, पट, मठ आदि में बृहत्ता है ओर 
आकाश में भी, परन्तु घट पट मठादि में सापेक्ष बृहत्ता है, और 
आकाश में निरपेक्ष है, बेसे ब्रह्म में कैसी बृहत्ता हानी चाहिये ? 
इसपर विज्ञ जनों की सम्मति यही है कि जब कोई संकोचक 
पद्‌ हो तव ब्रह्म में सापेक्ष बृहता की कल्पना की जाय। जैसे “सबं 
ब्राह्मणा भोजनीयाः? इस वचन में सब पद्‌ का संकोच किया जाता 
है। जहाँ सावंत्रिक सावदेशिक सव ब्राह्मणों का एकत्रीभाव या 
भोजन असम्भव हा, वहाँ “निमन्त्रिताः सर्वे ब्राह्मणा भोजनीयाः” 
इस प्रकार सरवपद का संकोच करके निमन्त्रित सव॑ ब्राह्मण का 
महण दता है। ऐसे यहाँ-भी यदि कोई संकोचक प्रमाण होता 
या निरतिशय बृहत्ता में किसी तरह को अनुपपत्ति होती, तब ता 
यह कहा जा सकता था कि “इस प्रकार के इतने महान्‌ को ब्रह्म 
कहें |” जब किसी प्रकार का कोई संकोचक प्रमाण नहीं है और 
निरतिशय महत्ता में कोई अनुपपति नहीं है, तब सवंप्रकार एवं. 
“सवं से अधिक निरतिशय महान्‌ को ही ब्रह्म कहना चाहिये । 
महत्ता की अतिशयता की करपना-परम्परा जहाँ विरत हो जाय, 
जिससे अधिक बृहत्ता की कल्पना हो ही नहीं सके, उसी को 
ब्रह्म कहते हे । फिर भी भगवती श्रति ने (“सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म?? 


इस वचन में लक्षण या विशेषण रूप में अनन्त पद्‌ का प्रयाग 
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किया है, जिससे निरतिशय बृहत्ता की और भी पुष्टि हो जाती है । 
इस तरह सव प्रकार से सिद्ध हुआ कि निरतिशय: महान्‌ को ही 
ब्रह्म कहते हैं । । 

जो वस्तु किसी देश में हो और किसी देश में न हो, वह ता 
देश-परिच्छिन्न ही है, उसमें निरतिशय बृहत्ता कैसी ? और जा 
कभी मिट जाय वह तो काल-परिन्छिन्न एवं अनित्य है, वह भी 
अनन्त महान्‌ नहीं दे सकती और यदि किसी दूसरी अन्य वस्तु 
का अस्तित्व हो, तब तो अन्यान्याभाव का प्रतियोगी होने से 
ब्रह्म वस्तुपरिच्छिक्ञ हा जायगा । अतः फिर भी निरतिशय 
महत्ता उसमें नहीं हा सकती। इसलिये निरतिशय तथा अनन्त 
महत्ता के लये ब्रह्म को सव देश-काल-वस्तु से अतीत एवं अपरि 
च्छिन्न मानना चाहिये। अथात्‌ ऐसा काई देश काल या वस्तु 
नहीं है, जहाँ ब्रह्म न हो, बल्कि “देश-काल-बस्तु में ब्रह्म है?” ऐसा 
कथन भी औपचारिक ही है। जैसे तन्तु-निर्मित पट में तन्तु का 
अस्तित्व, कनक-निर्मित कटक-कुएडल-मुकुटादि में कनक का 
अस्तित्व, तर्क में जल का अस्तित्व एवं कल्पित सपे में अधिष्ठान- 
रूप से रञ्जु का अस्तित्व है, वस उसी प्रकार, “देश-काल-वस्त 
में ब्रह्म का अस्तित्व है” ऐसा व्यवहार प्राकृत, विवेकी पुरुषों में 
हुआ करता है। वस्तुत: जैसे तत्तुओं से भिन्न होकर पट नाम 
की कोई तात्त्विक वस्तु नहीं है, एवं कनक से भिन्न कुएडलादि प्रथक 
बस्तु नहीं है और जल से भिन्न तरङ्ग नाम का कोई पदार्थान्तर 
नहीं है, किन्तु तन्तु आदि में ही पटादि की कल्पना है, ठीक 
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वैसे ही ब्रह्म से भिन्न देकर देश काल वस्तु कुळ है ही नहीं । अतः 
देश काल वस्तु में ब्रझ नहीं, किन्तु देश काल वस्तु ही ब्रह्म में 
कल्पित है। इसी वास्ते “यथा मद्दान्ति भूतानि भूतेषूच्चावचेष्वन, 
प्रविष्टान्यप्रविशनि तथा तेषु न तेष्वम्‌?' भगवान्‌ के इस वचन से 
यह कहा गया है कि जैसे आकाशादि पञ्च महाभूत उच्चावच नाना 
प्रकार के भौंतक प्रपञ्चों में प्रविष्ट दाते हुए भी अप्रविष्ट हैं, उसी 
तरह मैं महामूतां में प्रविष्ट हूँ और अप्रविष्ट भी हूँ । 

कायेवग में महाभूतादि कारणों की उपलब्धि डती है, अतः 
प्रवेश की कहपना है वस्तुतः “प्रागेव विद्यमानत्वान्न तेषामिह संभवः? 
प्रथम से ही.जाँ व्यापक हैं, उनका प्रवेश क्या कहा जाय ? इसी 
` अभिप्राय से “न त्वहं तेषु ते मयि” इस वचन से भगवान्‌ ने ही 
अत्यन्त स्पष्ट कर दिया है कि सब प्रपश्च मुझमें है, में प्रपःच में 
नही हूँ | इससे सिद्ध हुआ कि ब्रह्म से रहित काई देश या काल 
है ही नहीं, जहाँ भगवान्‌ से भिन्न किसी वस्तु की स्थिति हा । 
.. किन्तु जव सभी देश और काल ही ब्रह्म.में हैं, तव फिर देशनिष्ठ, 
. कालनिष्ठ वस्तु सुतरां ब्रह्म में ही पर्यवसित होगी । 

अब देखना यहु है कि देश, काल एवं वस्तु ये असङ्ग बरह्म में केसे 
रहते हैं । श्रुतियों ने ब्रम को ही समस्त प्रपःच का उपादान एवं 
निमित्त कारण भी बतलाया है । यदि थोड़ी देर के लिये प्रकृति के ही 
उपादान मान लें, ता भी वही प्ररन उठता है कि प्रकृति कहाँ है-- 
ज्रह्म में या उससे प्रथक्‌? जब ब्रहम से प्रयक देश, काल नहों ता प्रथक 
देश में प्रकृति की कल्पना कैसे उठ सकती है ? यदि ब्रह्म में ही प्रकृति 
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है तब वहाँ भी वही प्रश्‍न है कि किस सम्वन्ध से ब्रह्म में प्रकृति 
रहती है ? यदि प्रकृति या जगत्‌ का ब्रह्म के साथ कोई सम्बन्ध 
माने' तो ब्रह्म में असङ्गता नहीं रहती है। साथ ही उपादान का 
छोड़कर अन्यत्र कार्य की सत्ता भी नहीं कही जा सकती । वारि 
के छोड़कर वीचि एवं सुवणं को छोड़कर कुएडलादि प्रथक्‌ कैसे रह 
सकते हैं ? साथ ही प्रपञ्च तथा भगवान्‌ का स्वभाव भी अत्यन्त 
विरुद्ध है । ब्रह्म अपरिच्छिन्न, प्रपञ्च परिच्छिन्न, त्रह्म अमृत, प्रपथ्च 
मत्य, ब्रह्म सुख-दुःख-माहातीत, प्रपः्च सुख-हुःख-माहात्मक, 
तथा ब्रह्म परम-सत्य स्वप्रकाश परमानन्द्रूप और प्रपथ्च अनृत 
जड़ ठुःखरूप है। ब्रह्म निरवयव तथा निष्कल और प्रपथ्व सावयव, 
सकल है। अतः ब्रह्म और प्रपञ्च का सम्बन्ध कैसे और 
कान हो सकता है? निगुण तथा निष्क्रिय हाने के कारण 
ब्रह्म द्रव्य नहीं कहा जा सकता। अतएव उसमें संयोग या 
समवाय दोनों नियामक सम्बन्ध नहीं हा सकंतेः। निष्कल 
निरवयव में भी ये सम्वन्ध नहीं हा सकते; अतः केवल 
आध्यासिक सम्बन्ध मानना उचित है। इसी आशय से “मया 
ततमिदं सर्वं जगदव्यक्तमूर्तिना, मत्स्थानि सर्वभूतानि न चाहं तेष्व- 
वस्थितः?, “न च मत्स्थानि भूतानि पश्य मे योगमैश्वरम्‌, भूतश्न्नच 
भूतस्था ममात्मा भूतभावनः? आदि वचन आये हैं, जिनका भाव 
यह है कि मुझ अव्यक्त-मूर्ति से समस्त सांकाशा प्रपश्च व्याप्त है, 
समस्त भूत मेरे में है पर मैं उनमें स्थित नहीं हूँ, वास्तव में ता समस्त 
प्रपश्च मुझमें स्थित भी नहीं है। 
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आशय यह है कि बहिसु ख प्राणियों की दृष्टि में प्रपञ्च ही स्पष्ट 
रूप में विद्यमान है, प्रप“चातोत भगवान्‌ का ता अस्तित्व ही दुगम है, 
अतः प्रथम प्रपश्च के कारण-रूप से या आधार तथा भासक सत्ता 
स्फूर्तिप्रद-रूप से. भगवान्‌ के अस्तित्व पर विश्वास हाना यह सबसे 
बड़ी बात है। कुछ अभिज्ञ प्रपञ्च देखकर उसके आधार या 
कारण का अन्वेषण करते हैं । यदि भगवान्‌ प्रथम ही यहद कह दे 
कि न में प्रपश्च में हूँ न प्रपथ्व मुझमें है, तब ता निज दृष्टिसिद्ध 
` प्रपश्च के कारण का अन्वेषण करनेवाला साधक भगवान्‌ से निराश 
हकर परमाणु, प्रकृति या अन्य किसी को प्रपश्च के कारण-रूप से 
निश्चय करेगा । अत: भगवान्‌ प्राणिकल्याणार्थ प्रथम यही कहते है. 
कि “में ही जगत्‌ का कारण हँ । यदि तत्त्वतः विवेचन किया जाय 
तब ता जगत्‌ नाम का काई पदार्थ ही नहीं है। परन्तु यदि अज्ञ 
चुद्धि-सिद्ध व्यावहारिक जगत्‌ है, तो मेरे में ही है.। में ही इसके 
भीतर, बाहर, मध्य में तथा में ही इसका भासक हूँ ।” जब इस तरह 
प्रभु के उपदेश से प्राणी को प्रपञ्च से भिन्न एक भगवान्‌ पर विश्वास 
हे। जाता है तत्र फिए ठोक ठोक तत्त्व का उपदेश किया जाता है कि 
` नस्तुतः मेरे से भिन्न होकर प्रपञ्च है ही नहीं; जो कुछ है वह वस 
एक मैं ही हूँ। 

जैसे भ्रात्ति से किसी को अम्ृतसागर में क्तारसागर की कल्पना 
हो, ठीक वैसे ही एक अखएड आन-दसागर में ही भवसागर की 
कल्पना है । आनन्दसागर ही श्रान्ति से भवसागर के रूप में भासित 
होता है। आनन्दसागर से भिन्न होकर भवसागर नाम की कोइ 
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वस्तु है ही नही । भीतर, बाहर, सत्र अचिन्त्य, अनन्त, अखएड 
संवित्सुखखागर का भान हो रहा है, इसी लिये गोस्वामीजी कहते 
है—“आनेंदसिन्छु मध्य तव चासा। विनु जाने कत मरसि 
पियासा । अतः भगवान्‌ सव-कारण, सर्वीधार, सवभूत होकर भी 
असङ्ग और सवरहित हैं | आनन्दसागर और भवसागर का संयोग 
समवाय आदि सम्वन्ध ता बनता नहीं । अतः केवल आध्यासिक ही 
न्घ है--अर्थातू आध्यासिक सम्जन्ध से प्रपञ्च ब्रञ्म में रह सकता 
है । इसे यां भो समझ सकते हैं, जैले दर्पण में आकाशमणडल, सूर्ये- 
मण्डल, चन्द्र एवं नक्तत्रमएडल, भूधर, सागरादि नाना प्रकार के 
दृश्य प्रतिविम्वरूप से दिखाई देते हें--वस्ठुतः है ही नहों, केवल 
प्रतीत होते हैं, ठीक वेसे ही महाप्रतीति-रूप दपेण में यह समस्त चरा- 
चर-प्रपञ्च देह्‌, इन्द्रिय, प्राण, मन, बुद्धि, अहंकार और अज्ञान 
ये सभी प्रतिविस्व के समान न होते हुए भी प्रतीत होते हैं । समस्त 
देश एवं क्षण, प्रहर, दिवस, पक्त, मास, अब्द, युग, करप तथा गत- 
आरत नाना प्रकार के काल, ये सभी अखण्ड अनन्त निर्मल असङ्ग 
प्रतीति रूप दपण में टीक प्रतिविम्ब की तरह प्रतीत हो रहे हैं। 
जैसे रूपादि-प्रहण के लिये प्रवृत्त भी चच सैरादि 
आलोक का ग्रहण करता है, पीछे आलाकावभासित रूप का 
ग्रहण करता हे, रॉक दस हो सवभासिका प्रतीति का स्फरएण 
पहले हाता हे । तदनन्तर प्रतीति-प्रकाशित अहंकारादि दृश्य का 
स्फुरण होता है। किवा जैसे पहले दपण का ग्रहण होता है 
पीछे दपणान्तगत प्रतिबिम्ब की प्रतीति होती है, . वैसे ही पहले 
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` प्रतीतिरूप दपेण की प्रतीति होती है। यही “तमेव भान्तमनुभाति 
स्वम्‌ तस्य भासा सर्वमिदं विभाति? इस श्रुति का आशाय है | पर- 
सात्म-प्रकाश के पीडे सब दृश्य का प्रकाशा होता है और परमात्म- 
प्रकाश से ही सकल दृश्य प्रकाशित होता है। चल्लुणदि इन्द्रिया, 
मन, बुद्धि, अहंकार ये सभी अपने अपने प्रकाश्य विषयों का 
प्रकाशन .करनेवाले हैं, अतः ज्याति हैं। परन्तु इन ज्योतियें 
का भी प्रकाशन करनेवाला विशुद्धःभान-रूप परमात्मा ज्यातियों 
का भी ज्याति है “ज्यातिपामपि तज्ज्योतिस्तमसः परमुच्यते’? | 

तम-रूप अज्ञान का भी प्रकाशक वही है। अतः “देशः 
. स्फुरति देशाऽस्ति । काला. भांति कालोाऽस्ति। वस्तूनि स्फुरन्ति’ 
वस्तूनि सन्ति” इत्यादि रूप से “देश की प्रतीति, काल की प्रतीति, 
बस्तुओं की प्रतीति, एवं देश है, काल है, वस्तु है, इस प्रकार देश- 
काल-चस्तु की सत्ता अत्यन्त स्पष्ट है। जैसे दपण से प्रतिबिम्ब 
कवलित है, दपण के विना उसकी प्रतीति ही नहीं हा सकती, वैसे 
ही देश, काल तथा समस्त वस्तुएँ अबाधित सत्ता एवं अखण्ड 
अनन्त प्रतोति से कवलित हैं। अतः बिना प्रतीति और सत्ता के 
देशादि की सिद्धि हा ही नहीं सकती । सत्ता और स्फूर्ति से विहीन 
देशादि असत्‌ तथा निःस्कृतिं हा जाते हैँ । | 

यद्यपि प्रतिविम्ब से भिन्न बिम्ब दपण से प्रथक्‌ हुआ करता 
है, परन्तु यहाँ ता सत्ता और प्रतीतिरूप दपण से भिन्न काई देश 
ही नहीं, जहाँ बिस्व की तरह किसी प्रथक्‌ वस्तु को स्थिति हा 
सकती हा । इसी वास्ते हम भी जगत्‌ को प्रतिबिम्ब न कहकर' 
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प्रतिबिम्ब के समान कहते हैं । वस्तुतत्त्व के बुद्ध चारोहण के लिये 
दृष्टान्त का उपादान किया जाता है। दात्त इतने ही अंश में है कि 
जैसे दपण में न हाकर भी प्रतिबिम्ब स्पष्टरूप से दपण में प्रतीत हाता 
है, उसी तरह ब्रह्म में न हाता हुआ भी प्रपश्च अत्यन्त स्पष्टरूप से 
प्रतीत हाता है । यह दूसरी बात है कि प्रतिबिम्बाधार दर्पण से भिन्न 
भी देश है और वहाँ प्रतिबिम्ब का निमित्त बिम्ब भी है। परन्तु | 
यहाँ दृश्याधार अखएड ब्रह्मरूप दपण से भिन्न कोई देश नहीं, अत- 
एव यहाँ बिम्ब के समान काई सत्य वस्तु निमित्त भी नहीं । किन्तु 
एकमात्र अनिवंचनीय शक्ति के अद्‌भुत माहात्म्य से प्रतिविम्ब की 
तरह वस्तुतः अत्यन्तासत्‌ दृश्य प्रपञ्च को प्रतीति हातो है। वह 
शक्ति ही जैसे सव दृश्य की कल्पना का मूल है, वैसे ही अपनी 
कल्पना का भी मूल वह स्वयं ही है । जैसे भेद ही घट-पट का 
भेदक है, और वही घटपट से अपना भी भेद सिद्ध करता है किंवा 
जैसे अनुभव ही अपने विषयों का और अपने भी व्यवहार का 
जनक है तथा नैयायिको का आत्मा ही सर्व ज्ञेय का तथा अपना भी 
ज्ञाता है, वैसे ही वह शक्ति ब्रह्म कें ही सक दृश्यरूप में तथा अपने 
भी रूप में प्रतिभासित करती है । जैसे निष्प्रतिबिम्च दपण-मात्र पर 
दृष्टि डालने से प्रतिबिम्ब नहीं दिखाई देता, वैसे ही निद श्य चिति- 
रूप नित्य हक्‌ पर दृट्टि डालने से दृश्य, दर्शन और साभास- 
अहमथरूप अनित्य द्रष्टा इन सभी का अत्यन्ताभाव हो जाता है। 
प्रतिबिम्ब में जब दट्टि आसक्त होती है उस समय भी यद्यपि 
दपण का दशन होता ही है, क्योंकि बिना दर्पण के दर्शन तो 
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प्रतिविम्ब॒ का दर्शन हा ही नहीं सकता, तथापि शुद्ध निष्प्रतिबिम्ब दप 
का दशन नहीं होता । उसी तरह दृश्यादि दृट्टि काल में भी दृश्य 
के अधिष्ठानभूत अखएड स्फुरण रूप भगवान्‌ का भान है ही, 
क्योंकि विना स्फुएण किसी भी दृश्य की सिद्धि नहीं होती, तथापि 
` स्पष्ट शुद्ध अनन्त भान नहीं व्यक्त होता है। उसके लिये ही वैरान्य- 
पूवक दृश्य की ओर से दृष्टि को व्यावर्तित करके केवल निह श्य 
विशुद्ध अखएड भान पर दृष्टि स्थिर करना होता है। उसी तरह 
' अधिठठान का साक्षात्कार होने पर फिर केवल जब तक प्रारूध का 
अवशेष है, तभी तक व्युत्थान-काल में दृश्य का स्फुरण होता है। 
प्रारुध क्षय दाने पर सदा के लिये दृश्य मिट जाता है और 
अखएड आनन्द परिपूर्ण भगवान्‌ ही अवशिष्ट रहते हैं। 
जब तक यह स्थिति नहीं मिलती, तब तक सुषुप्ति में सावरण ही 
ब्रह्मानन्द की प्राप्ति हाती है। जैसे मेत्र से समावृत मेघ का अवभासक 
सूर्य है, बस वैसे ही अज्ञान से समावृत अज्ञान का प्रकाशक निष्प्रपः्च 
अद्वेत स्वप्रकाशानन्द रूप आत्मा सुषुप्ति में जीव को मिलता है। 
जैसे घोर-निद्रा से किसी तरह अकंस्मात्‌ जागने पर विशेष विकल्प 
विस्फुरण के विना छु ज्ञान होता है, विवेकी-जन वेसे ही ब्रह्मानुभव 
का प्रकार बतलाते हैं। घोर निद्रा से जागने के पश्चात्‌ एवं 
दवत -प्रतीति के प्रथम निष्प्रतिबिम्ब दपण की तरह शुद्ध, निट श्य, 
निरावरण, चिदात्मक प्रकाश ब्रह्म का दशन हाता है, वैस ही जाग- 
रण के अन्त में और सुषुप्ति के पूव में भी निरावरण तत्त्व की 
उपलब्धि होती है, जाग्रत्‌ काल में अन्तःकरण-रूप कमल की वृत्ति- 
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रूप पखुरियाँ विकसित होती हैं। इसी वास्ते द्वोत दृश्यःका 
सम्यक्‌ स्फुरण हुआ करता है | अन्तःकरण के विकाश या चाञ्चल्य 
में ही द्वेत का दशन हाता है, इसी लिग्रे किन्ही महानु भावों ने कहा 
है कि '“चित्तं ठु चिद्‌ विजानीयात्‌ तकाररहितं यदा” चित्त में जब तक 
द्वितीय 'तकार? का थोग है तत्र तक वह दृश्य है; “तकार? संसग 
रहित होते ही वह केवल "चित्‌? परमात्मा हो हो जाता है। चित्‌ 
ही किस्चितू मननशील शक्ति को धारण करके मन हो जाता है। 
जैसे मृत्तिका के होने में ही घट की उपलब्धि होती है, और उसके 
न होने पर नहीं होती. ठीक वैसे ही चित्त की चश्चलता में ही, 
अर्थात्‌ जाग्रत्‌ और स्वप्न में दृश्य दिखाई देते हैं । मूच्छी, समाधि 
या सुषुष्ति में चित्त का चाञ्चऱ्य नहीं होता, अतएव वहाँ द्वेत-दर्शन 
भी नहीं होता । अतः जैसे घट मृत्तिका रूप ही है, वैसे द्वेत-दश्य 
भी चित्तरूप ही है । विषय-चिन्तनरूप चित्त का चाश्चल्य मिटने 
पर दृश्य की भी समाप्ति हो जातो है। 

इस तरह क्रमशः जत्र सुषुप्ति की ओर जीव की प्रत्रत्ति होने 
लगती है, तब चित्त की वृत्तियाँ संकुचित होने लगती हैं । जैसे जैसे 
उनका संकोच होता है, वैसे वैसे दृश्य का दशन न्यून हाने लगता 
है। जव अन्तःकरण-कमल अत्यन्त मुकुलित हो जाता है, तव 
दृश्य-दशन बिलकुल वन्द हो जाता है । कुछ क्षण के अनन्तर तामसी 
निद्रा से वह समाबृत हो जाता है, फिर घोर तम छा जाता है । 

इसी तरह जव निद्रा भङ्ग हाती है, तब पहले तामसी निद्रा दूर 
होती है। फिर कुळ क्षण के अनन्तर निट्रारूप आवरण से रहित 


CC-0. Mumukshu Bhavan Collection. Digitized by eGangotri 


वेदान्त-रससार ५९ 


“मुकुलित अंतःकरण-कमल, शनेः शनैः पुनः विकसित होकर, सम्यक्‌ 
रूप में वैत का दशन करने लगता है। इस तरह से मनोव्यापार 
स्वरूप प्रयत्न से द्वेत व्यक्त होता है । निव्योपाररूप विश्रान्ति में 
स्वाभाविक अद्वेत व्यक्त होता है। जो वस्तु प्रयत्न से, परिश्रम से, 
सिद्ध की जाती है वह कृत्रिम, अनित्य तथा असत्य होती है, 
ओर जो बिना व्यापार, विना - परिश्रम, नित्यसिद्ध हो, वही 
स्वाभा वेक एवं सत्य है। मूल श्रुति भी परिश्रम-रहित नि- 
व्यापार दशा का वर्णन अट्ठेत-रूप से ही करती है “सदेव सौम्य 
इदमग्र आसीत्‌?, ““एकमेवाद्वितीयम्‌।? और इतण; कामना, तप तथा 
संकरपरूप परिश्रम से वहुभवन का वणन करती है. “तदैक्षत एको- 
ऽहम्‌ बहु स्याम्‌?, “सोऽकामयत स तपस्तप्त्वा इदमस॒जत?? इत्यादि | 

जागर के अन्त एवं सुषुप्ति के पूर्व में तथा सुषुप्ति के अन्त 
एवं जागर के पू में कुछ कण निष्प्रतिविम्ब दपण की तरह शुद्ध 
निच श्य चिद्रूप. अखएड भान का दर्शन होता है । परन्तु 
अति सूक्ष्म होने के कारण सवसाधारण की समम में नहीं आता । 
जैसे हम सदा हो उत्तराभिमुख होकर नक्षत्र-राशियां पर दृष्टि 
डालने पर धुव का दर्शन करते हैं, तथापि “अयं ध्रुवः?? इत्याकारक. 
स्पष्ट विवेकपूबक भ्रुव को नहीं पहचानते; कुळ लोगों कें न पहः 
चानने में ता लक्षण का अज्ञान ही हेतु है और कुछ लोगों का 
“अमुक अमुक नक्षत्रों के सन्निधान में तथा उत्तर दिशा में सदा अचल 
रूप से स्थिर रहनेवाले नक्षत्र का नाम धुव है?” इस प्रकार से लक्षण 
का ज्ञान है। तथापि वे लक्षण को लक्ष्य में समन्वित करके भ्रव का 
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पहचानने के लिये तत्पर नहीं होते, इसी लिये उन्हे प्रतिदिन ध्रव को 
देखने पर भो उसकी पहचान नहीं हाती । अतः लक्षण-ज्ञान एवं 
परिचय के लिये, अन्य दृश्य की ओर से दृष्टि व्यावतनपूवक तत्परता 
स ही प्रयत्न करने पर स्पष्टरूपेण ध्रव का परिचयपूवक दशन होता 
है| ठीक इसी तरह सदा ही सुषुप्ति एवं जागर के अन्त में यद्यपि 
सभो को निष्ट श्य शुद्ध दक्‌रूप स्वयंप्रकाश अखण्डभान का 
दशन हाता है, तयापि परिचयपूवक स्पष्ट साक्षात्कार नहीं हेता । 
सदा स्वप्रकाशरूप से भासमान में भी जो “नास्ति” 
( नहीं है) और “न भाति” (नहीं प्रतीत होता है) इत्या- 
कारक व्यवहार-ये्यता है, वही आवरण-शक्ति का विलक्षण 
चमत्कार है; और स्वप्रकाश अनन्त अद्वेत में जड़ परिच्छिन्न द्वेत 
प्रपश्व का भान करा देना, यही विक्तेप-शक्ति का विलक्षण चमत्कार . 
है। इसी की निवृति के लिये आचार्य-परम्परा से वेदान्तों का 
श्रवण तथा मनन करके अद्वितीय परमात्मा के लक्षणों का संस्कार 
अन्तःकरण में स्थिर करना चाहिये । किसी भी वस्तु को जानने 
के लिये अन्य विषयों से चित्त को व्यावर्तित करने और तत्परता- 
पूवक परिचय करने की आवश्यकता होती है। परन्तु यहाँ ता 
श्रवण मननादि जन्य स्वरूप के संस्कार ही परिचय, प्रयत्न के स्थान 
में अपेक्षित हैं, क्योंकि जैसे छाया के पीछे चलने से छाया का 
अहण नहीं दो सकता, वैसे ही प्रयत्न से शुद्ध वस्तु की उपलब्धि 
नहीं हा सकती--“कारकव्यवहारे हि शुद्ध वस्तु न वीक्ष्यते |? 
'निव्योपार हाने पर ही वस्तु-बोध हो सकता है । परन्तु केवल 
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निव्योपारता यागियां को भी होती है, उन्हें अद्गत ब्रह्म का 
आपरोक्ष्य फिर भी नहीं हाता । इसका कारण यह है कि 
स्वरूपपरिचयानुकूल श्रवणादि द्वारा संस्कार वहाँ सम्पादित नहीं 
किये गये हैं । । 

आत्मा पर प्राथमिक आवरण अनिवचनीय अज्ञान, ओर 
द्वितीय विक्षेपरूप ट्रे, रतीय अ्धनिद्रापूवेक स्वप्न और चतुर्थ 
पूर्ण निद्रा या सुषुप्ति है। मेंघाच्डन्न भाद्रपद अमावास्या की रात्रि 
की तरह सुपुप्ति में आत्मा का अत्यन्त अप्रकाश रहता है। मेव-. 
रहित रात्रि के समान स्वप्न में .किञिचञकाश होता है। चान्द्र- 
मसी रात्रि की तरह जाग्रत्‌ में पर्याप्त प्रकाश होता है। मेघाच्छन्न 
दिवस की तरह समाधि में आत्मा का प्रकाश हाता है। निरावरणः 
सूये की तरह तत्त्वसाक्ताप्कार में आत्मा का प्रकाश होता है । 

निरावरण ब्रह्म-स्वरूप-साच्तात्कार के लिये देह, इन्द्रिय, मन, 
बुद्धि, अहंकारादि का अत्यन्त निरोध और वेदान्ताभ्यास-जन्य 
संस्कार इन दोनों की आवश्यकता है। जैसे “गोसहुशों गवयः?? 
इत्याकारक वाक्य-जन्य दृढतर संस्कारवाले “पुरुष को 'नेत्र' और 
“गवयः का सन्निकर्ष होते ही “अयं गवयः” ऐसा बोध हा जाता है, 
वहाँ विचार की आवश्यकता नहीं. हाती; और गवय का नेत्रों से. 
सम्बन्ध हाने पर.भी “यह गवय है? ऐसा बोध नहीं होता, जब 
तक कि “गौ के सदृश गत्रय हाता है” ऐसा ज्ञान नहीं हाता । 
अतः जहाँ सन्निकषं हाने पर भी “गोसडशा गवयः? इस वाक्य के. 
बिना “अयं गवयः? इत्याक़ारक साक्षात्कार में विलम्ब हो, वहाँ 
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“यह गवय है” इस ज्ञान में वान्य ही हेतु है, इन्द्रिय-सब्निकर्ष 
सहकारी मात्र है, एवं जहाँ “गासडशो गवयः” इस -वाक््य. के 
संस्कार डाने पर भी नेत्र-सन्निकष विना साक्षात्कार में विलम्ब हे, 


७० ९ _& ~ गे ~ EN ~ 
वहाँ सन्निकष ही मुख्य हेतु है, और वाक्य सहकारी है। ठीक 


इसी तरह यागियों को निरोध समाधि हाने पर भो वेदान्ताभ्यास- ` 
जन्य संस्कार बिना साक्षात्कार में विलम्ब है। अतः वहाँ ब्रह्म- 
साक्षात्कार में वेदान्त-वाक्य ही मुख्य कारण है, निरोध सहकारी 
है। जहाँ वेदान्ताभ्यास होने पर भी निरोध विना साक्षात्कार में 
विलम्तर है, वहाँ निरोध को ही मुख्य हेतुता है, वाक्य सहकारी है। 
इसी अभिप्राय से आचायों' ने कहो वेदान्ता को, कहीं संस्कृत- 
निरुद्ध मन को, ब्रह्म-साक्तात्कार में हेतु माना है और कहीं महा- 
वाक्य को ही मुख्य हेतु कहा है। इससे सिद्ध होता है कि 
वेदान्ताभ्यासजन्य संस्कार से युक्त निरुद्ध अन्तःकरण से निरा- 
वरण ब्रह्म का साक्षात्‌ होता है | ys 
जैसे पूर्णिमा के किसी अवस्था-विशेष-विशिष्ट चन्द्रमा पर ही 

राहु का प्राकथ्य होता है, वैसे ही निवृत्तिक निरुद्ध मन पर ही. 
अह्म-स्वरूप का प्राकट्य होता है, “असत्ये वत्मनि स्थित्वा ततः 
सत्यं समीहते” असत्य काल्पनिक मार्ग पर ही स्थित होकर सत्य- 
वस्तु को प्राप्ति का प्रयज्न किया जाता है। अप्राकृत भगवान्‌ की 
मङ्गलमयी सूर्ति को प्राकृत कमल महेन्द्र नीलमणि प्रश्चति उपमानों 
से उपमित किया जाता है। क्या कोई भी आस्तिक सवोश में 
भगवान्‌ सें इन उपमाने! के मान सकता है | 
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एक के विज्ञान में सब-विज्ञान की प्रतिज्ञा का समर्थन करने 
के लिये श्र ति ने यह्‌ दृष्टान्त दिया है कि जैसे एक मिट्टी के विज्ञान 
सें समस्त सुएमय पदार्थ का “यह सब मिट्टी ही है” इस प्रकार 
विज्ञान हो जाता है, वैसे ही एक परमात्मा के विज्ञान से समस्त 
` परमात्म-कार्यं का विज्ञान हो जाता है! परन्तु यहाँ भी तो 
सृत्तिका सावयव एवं परिणामिनी है, ता फिर निरवयव कूटस्थ 
अपरिणामी भगवान्‌ का प्रपञ्च-रूप में परिणाम कैसे सम्भव है ? 
और परमात्मा के विज्ञान में समस्त प्रपञ्च का विज्ञान भी होना 
कैसे सम्भव है ? ` यहद बात नहीं है, यहाँ तो केवल जैसे कारण से 
भिन्न काये की सत्ता नहीं; कारण की ही सत्ता से कार्य में सत्ता 
ओर स्फूर्तिमत्ता प्रतीत होती है, वैसे ही परमात्मा से भिन्न प्रपश्च 
की सत्ता नहीं; एक परमात्मा की ही सत्ता और स्फूर्ति से प्रपञ्च में 
सत्ता और स्फूर्ति की प्रतीति होतो है। इतने ही अंश में दृष्टान्त 
है । इसी प्रकार घट से ही महाकाश में देश की कऱ्पना और उससे 
ही महाकाश सें घटाकाश-व्यवहार और घट के गमन में घटाकाश 
के गमन की प्रतीति होती है । 

वस्तुत: न तो सहाकाश से भिन्न बदाकाश है और न उसका गमन 
“ही होता है, वैसे ही अनन्त अखण्ड शुद्ध भगवान्‌ में उपाधियाग 
'से ही भेद और गति, उत्कान्ति आदि की प्रतीति होती है, वस्तुतः 
कुछ नहीं है। उपाधि-विरहित देश में उपाधि के जाने से वहाँ 
नवीन जीवभाव की कर्पना हो जाती है। यह भी ठीक नहीं 
है, क्योंकि देश की कल्पना भी ता उपाधि के ही अधीन है। 
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इसके अतिरिक्त ऐसी कल्पना से अधिष्ठान में ता कोई हानि ही नहीं 
है। यों ता समस्त प्रपश्च ही उसी में करिपत है; परन्तु इससे क्या 
वह वद्ध सममा जाता है ?. क्या करिपत जल से मरुभूमि आद्री 
होती है ? जब निरवयव निष्प्रदेश निष्कल में काल्पनिक उपाधि- 
द्वारा ही काल्पनिक प्रदेश का व्यवहार होता है, तब तत्त्वतः प्रदेश 
या उसके बन्ध और मोच्त की कल्पना तात्त्विकी कैसी ९ 

यदि पूछा जाय कि फिर किसका बन्ध-मोत्ष तात्त्विक है, तो इसका 
उत्तर यही है कि किसी का नहीं । अतएव “न निरोधा न चोत्पत्तिने 
बद्धो न च साधकः । न मुमुचुन वै मुक्त इत्येषा परमार्थता ।” “अज्ञान- 
संज्ञौ भवबन्धमोक्षौ द्वौ नाम नाऽन्यौ रत ऋतशभावात्‌ |” सत्यज्ञाना- 
नन्दात्मक भगवान्‌ से भिन्न होकर बन्ध-मोक्त नाम के केई पदार्थ 
नहीं हैं । केवल अज्ञान से बन्ध और मोक्ष ये दा संज्ञाये' होती 
हैं, अतः केवल कर्पित-उपाधि से कहिपत-प्रदेश में कल्पित ही 
गमनागमन और कल्पित ही वन्ध-माक्ष होते हैं। कल्पितापाधि 
का अनुगामी जो कल्पित-प्रदेश वही कहिपित-चन्ध से पीड़ित 
आर कल्पित-मोष् से मुक्त होता है। यदि बन्ध सत्य हो तभी 
मात भी सत्य हो सकता है। अधिष्ठानावशेष के अभिप्राय से 
भगवत्माप्रि, मोक्ष या निरावरण भगवान्‌ ही सत्य हैं। इसी तरह 
“यथा हयं ज्यातिरातमा विवस्वानपो भिन्ना बहुबैकेननुगच्छन?” इत्यादि 
श्र ति-स्पृतियों में परमात्मा के जीवरूप से प्रवेश में दष्टान्त-रूप से 
यह आया है कि जैसे एक ही सूर्य भिन्न भिन्न जलों में प्रविष्ट होकर 
अनेकधा भासमान हाते हैं, वैसे ही परमात्मा भिन्न भिन्न उपाधियों 
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में प्रविष्ट होकर अनेकधा भासमान होते हैं। ऐसे ही “घरे भिन्ने 
घटाकाश आकाशः स्याद्यथा पुरा” इत्यादि वचनों में जैसे घट के 
नष्ट होने में घटाकाश का -महाकाश में मिलना होता है, वैसे ही 
उपाधि-भङ्ग होने पर उपहित जीव निरुपाधिक परमात्मा में ही 
मिल जाता है। इन उक्तियों के. आधार पर पारमार्थिक अभेद 
: और व्यावहारिक भेद-सिद्धि के लिये ये सभी दृष्टान्त ग्रहण 

किये जाते हैं । ड 
यहाँ आत्मा के प्रतिविम्व समर्थन की कोई आवश्यकता नहीं 
है। इस बात को प्रायः सभी दार्शनिक मानते हैं कि आत्मा 
स्वयं यद्यपि स्थौल्य, काश्य, श्यामत्व, गौरत्वादि धर्मों से विवर्जित 
` है, तथापि देह के साथ विलक्षण सम्बन्ध के कारण .देहगत ही 
स्यौल्यादि धमं आत्मा में भासमान: होते हैं। ठीक इसी तरह 
प्रतिविम्व-वादियों का यही आशय है कि आत्मा स्वयं यद्यपि अकती, 
अभोक्ता, नित्य, शुद्ध, बुद्ध, युक्त-स्वभाव, सवेभासक भावरूप है, 
तथापि देह इन्द्रिय मत्त बुद्धि प्रश्चति उपाधियों के. संसग से आत्मा 
में क्‌ त्व, भोक्तत्वादि अनर्थ उसी तरह भासित होने लगते हैं, 
जैसे अचः्चल एवं स्वच्छ सूये का चश्वल एवं मलिन जल में 
प्रतिबिम्ब होने पर जल की ही चश्चलता एवं मलिनता सूय. में 
भासित होने लगती है। । 

- जीव जब अपने को नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्त, निरुपम-सुख-संवि- 
दरूप न सममाकर कतो, भोक्ता.समकने लगता है, तव उसके उपाधि- 
` संसग से तद्धमोरोप के कारण. प्रतिविम्ब कहने लगते हैं| उपाधि- 
५ 
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संसगीतीत होने पर शुद्ध-बिम्ब रूप ही हा जाता है। जैसे प्रति- 
बिम्ब की अपेक्षा ही से गगनस्थ सूर्य में विम्ब का व्यवहार होता 
है। प्रतिबिम्व की अपेक्षा न करने से बिम्बता-प्रतिबिम्बता-रूप 
धर्मो' से रहित शुद्ध सूय का व्यवहार दोता है, वैसे ही प्रतिबिम्बा- 
त्मक जीव की अपेक्षा विशुद्ध चिदात्मक परमतत्त्व में ही परमेश्वरत्व 
का व्यवहार होता है। जीवभाव की अपेक्षा न करने से जीवत्व- 
परमेश्‍वरत्व धर्म-रहित निर्विकार शुद्ध परमात्मा ही का व्यवहार 
हाता है । 
भगवती श्रुति ने परमात्मा को ही समस्त प्रपश्च का उपादान 
तथा निमित्त कारण कहा है । इसी से एक विज्ञान से सब-विज्ञान 
की प्रतिज्ञा सिद्ध की गई है। परन्तु जब परमतत्त्व असङ्ग, निरव- 
यव, निष्कल एवं सुख-दुःखमाहातीत है, तब उसमें सकल सुख- 
दुःख-माहात्मक प्रपश्च की स्थिति कैसे हा सकती है ? प्रपः्चातीत 
परमतत्त्व के निरवयव एवं असङ्ग होने से ही कार्यकारण भाव की 
भी सङ्गति नहीं हाती । निरवयव तथा निगुण निष्क्रिय होने के 
कारण संयाग-सम्बन्ध एवं समवाय-सम्बन्ध भी प्रपश्च के साथ 
नहीं हो सकता । अतः केवल दर्पण में प्रतिबिम्ब, एवं रज्जु में 
सपं की तरह ब्रह्म में प्रपश्च कां आध्यासिक सम्बन्ध ही कहा 
जा सकता है । 
ब्रह्म में आध्यासिक सम्बन्ध मानने से प्रपश्च का जब 
मिथ्यात्व ही सिद्ध हाता है, ता ऐसी स्थिति में एक के विज्ञान में 
सवं के विज्ञान का कैसे समर्थन किया जा सकता है? जैसे ख्जु- 
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ज्ञान म॑ सप का “बाध! कहा जाता है “विज्ञान! नहीं, वेस ही ब्रह्म 
के विज्ञान में सव-पद से विवक्षित प्रपश्च वाधित या मिथ्या हा 
जाता है। अत: जिस ब्रह्म का विज्ञान होने में प्रपन्व का वाध 
हाना निश्चित है, उस ब्रह्म के ज्ञान में सवे प्रपथ्व का विज्ञान केसे 
कहा जा सकता है? तथापि यहाँ श्रति का आशय गम्भीर है । 
जैसे 'शत्रु-ग्रह” का भाजन करूँ या न करूँ ? वालक के ऐसे 
प्रश्न पर जननी कहती है 'विषं भुडक्ष्व' इस वाक्य का उत्तान 
अर्थ यही है कि “विष खा” परन्तु क्या पुत्रवत्सला जननी अपने 
हिशु को विष-भोजन का आदेश दे सकती है? यदि नहीं, ता 
यही कहना होगा कि इस वाकय का अभिप्राय शात्र-गुह-भोजन- 
निवृत्ति में है “शत्रहभोजनाद्वरं विषभाजनं, अता मा भुङच्चेति |? 
ठोक वैसे ही भगवती श्रुति का परमात्म-विज्ञान से जड़ दु:खमय 

च के निरथक विज्ञान के प्रतिपादन में तात्पये नहीं हो सकता, 
किन्तु मधुरतम भगवान्‌ के ज्ञान से पहले यद्यपि सवंपद वाच्य 
प्रप्च के वोध में कुछ पुरुषार्थ-बुद्धि होती है तथापि परमानन्द- 
स्वरूप भगवान्‌ का बाघ होने पर ता नीरस प्रपश्च का वाध अत्यन्त: 
निरर्थक हो जाता है। अतः अपुरुषार्थ होने से परमात्म-विज्ञान 
सें सव-विज्ञान विवक्षित नहीं है, अपितु प्रपञ्च का बाध ही 
अनथे-निवृत्ति रूप होने से विवक्षित हो सकता है। पुत्रवत्सला 
जननी की तरह परम हितैषिणो भगवती श्रुति यह सममकर कि 
प्रपश्च विज्ञान के लिये व्यग्र जीव प्रपशचातीत ब्रह्मज्ञानं के लिये 
कैसे प्रयन्नशील हो, ब्रह्म के विज्ञान में सव-विज्ञान का प्रलोभन 
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देकर अधिकारियों के हृदय में ब्रह्मजिज्ञासा उत्पन्न करना 
चाहती है । 

साधारणतया प्राणियां की उत्सुकता अनेक प्रकार के भत 
भौतिक पदार्थों के विज्ञान में ही होती है। एक एक भौतिक 
भाव के जानने में बहुत धन, जन तथा शक्तियों का क्षय किया 
जाता है। नाना प्रकार के पार्थिव, आप्य, तैजस, विशिष्ट तत्त्वों 
का बोध होने पर भी अभी तक इयत्ता निश्चित नहीं हो सकी है। 
एक नगण्य तृण की भी समस्त विशेषताएँ क्या सहस्रं जीवन में 
भी जानी जा सकेंगी? तब भी पदार्थविज्ञान की उत्सुकता 
' प्राणियों के हृदय से निकलती नहीं है। इस तरह निर्थक पदार्थ- 
विज्ञान में, उत्सुकता एवं आसक्ति और परम साथैक भगवत्तत्त्व- 
विज्ञान से बहिसु ख जीवों के हृदय में भगवत्तत्त्व-विविदिषा उत्पादन 
करने के लिये भगवती श्रुति कहती है कि “हे शिशुओ ! यह तुम 
समते ही हा कि जिन भौतिक तत्त्वों की: विशेषताओं को जानने 
के लिये तुम व्यग्र हा, उनका सामस्त्येन बोध लक्ष कल्पों में भी 
.हाना कठिन है। अच्छा, यदि तुम्हें सब प्रपश्च का ही तत्त्व 
जानना है ता तुम ब्रह्म का विज्ञान सम्पादन करो । बस, एक 
ब्रह्म के ही विज्ञान में सवे का विज्ञान हा जायगा |” इस तरह 
सव विज्ञान के प्रलोभन में आकर यदि प्राणी ब्रह्म-विज्ञान के लिये 
उत्सुक हुआ और, उसने उचित साधनानुष्ठानपूर्वेक ब्रह्म का 
विज्ञान सम्पादन कर लिया, तब ता जिस प्रपश्च-विज्ञान के लिये 
प्रथम वह अत्यन्त व्यग्र था, उत्सुक था, वही प्रपश्च जब रब्जु-सपं 
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के समान या स्वप्न की तरह बाधित हा जाता है, तब उसे निस्तत्त्व 
सममकर उस प्रपश्च की जिज्ञासा ही प्रशान्त हा जाती है। 
जिज्ञासा-निवृत्ति को ही ज्ञान कहते हैं। इस तरह ब्रह्म के विज्ञान में 
भ्रपश्च की जिज्ञासा का ही मिट जाना प्रपथ्च का विज्ञान है । 
परमात्मतत्त्व से भिन्न यदि. किसी भी तत्त्व का अस्तित्व है, 
* तब ता उसकी जिज्ञासा भी अनिवाय होगी । इसलिये अज्ञलोक- 
बुद्धि-सिद्ध प्रपश्च की प्रसक्त निमित्त एवं उपादानरूप द्विविध . 
कारणता भी परमतत्त्व में ही समर्थन की जाती है, क्योंकि केवल 
निमित्त या केवल उपादान के विज्ञान में सरव का विज्ञान नहीं हो 
सकता । मृत्तिका के विज्ञान में घटादि मृण्मय पदार्थों का यद्यपि 
विज्ञान हो सकता है, तथापि निमित्त-कारणरूप दण्ड, कुलालादि 
का ज्ञान नहीं होता एवं दरड, कुलालादि के ज्ञान में मृत्तिका 
या उसके घटादि का ज्ञान नहीं हो सकता। ऐसी स्थिति में एक 
के विज्ञान में सव का विज्ञान तभी हो सकता है, जब एक ही परम 
तत्त्व समस्त प्रपश्च का उपादान तथा निमित्त दोनों ही कारण हो | 
इसी लिये प्रपश्च की -निमित्त, उपादान--उभय-कारणता परमात्मा 
में ही समर्थन की जाती है। 
अधिष्ठान-स्वरूप परमात्मा के विज्ञान में जब प्रप्च-बुद्धि 
बाधित हो जाती है, तब उपादानता निमित्तता भी परमात्मा में 
बाधित हो. जाती है। ऐसी स्थिति में कार्य-कारणांतीत शुद्ध रूप की 
स्थिति होती है । प्रपञ्च के प्रतीति-काल में ही, तम:-प्रधान प्रकृति- 
युक्त सचिदानन्द में उपादानता, और सत्त्वःप्रधान प्रकृति-युक्त 
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सबिदानन्द में निमित्तता उपपन्न हाती है । तम आवरक है, अतः 
उससे सावरण सच्चिदानन्द में जड़ प्रपश्च के अनुरूप जडता भासित 
होती है । प्रकाशात्मक सत्त्व के यागं से निरावरण स्वप्रकाशात्मक 
सच्चिदानन्द में कुलालादि निमित्त-कारण के अनुरूप सवे विज्ञान 
हाता है। दोनों ही प्रकार की प्रकृति मूल प्रकृति के अन्तगत है, 
और मूल प्रकृति भी ब्रह्म में परिकस्पित है। 

अधिष्ठान के बाध से प्रकृति तत्कायोत्मक प्रपश्च का वाध हो 
जाता है। भाग्य-वर्ग का वाध, स्वरूप से ही हाता है। परन्तु 
भोक्तूवग का बाध उपाधि तत्संसर्ग के बाधाभिप्राय से ही होता है । 
इसी अभिप्राय से “सवे खल्विदं ब्रह्म? इत्यादि स्थलों में. “योऽयं 
स्थाणुः पुमानेषः” की तरह बाध-सामानाधिकरणय से सवे पदार्थ 
का ब्रह्म के साथ अभेद वाधन किया जाता है। और “तत्त्वमसि” 
इत्यादि स्थलों में “सोऽयं देवदत्तः”? की -तरह भाग-त्याग लक्षणा के 
दवारा मुख्य सामानाधिकरण्य से “स्व? पदार्थ जीव का 'तत” पदार्थ 
त्रम के साथ अभेद बाधित होता है। "व पदार्थ जीव के साथ 
अभेद बिना “तत? पदार्थं परमात्मा में निरतिशय, निरुपाधिक पर- 
प्रेमास्पदता, परमानन्दरूपता, स्वप्रकाशता आदि ही नहीं सिद्ध हा 
सकती, क्योंकि जो पदाथ अत्यन्त सन्निहित है वही स्वत: अपरोच्त 
अथात्‌ अन्यनिरपेक्ष स्वप्रकाश होता है, और वही परम अन्तरङ्ग एवं 
अत्यन्त परिचित स्वप्रकाश हाने के कारण निरतिशय प्रेम का 
आस्पद होता है। निरतिशय प्रेमास्पद. ही परमानन्दरूप 
हुआ करता है | 
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यदि तत्पदा् परमात्मा जीव से भिन्न एवं तटस्थ हा तो उसमें 
उपयुक्त सव वाते नहीं बन सकतीं । प्रथिवी, आकाशादि बाह्य 
पदार्थ एवं देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, अहंकारादि आन्तरः समस्त 
दृश्य पदाथा' का द्रष्टा स्वप्रकाशक 'त्व? पद लक्ष्यारथं सांची ही 
हाता है । अहंकार, बुद्धि आदि सभी उसकी अपेक्षा असन्निहित, 


- वहिरंग, परत:-प्रकाश, सातिशय, सापाधिक प्रेम के आस्पद ही 


हैं। 'त्वंः पंद लक्ष्याथ सवेद्रष्टा साक्षी ही सबसे अन्तरङ्ग सन्निहित 
है। जैसे अन्यान्य पदार्थ सूयादि प्रकाश सम्वन्ध से प्रकाशर्मान 
हाते हैं, परन्तु सूयोदि स्वतः-प्रकाशमान होते हैं, वैसे ही बुद्धि, 
अहंकारादि अन्यान्य दृश्य-पदाथ इस साक्षी के सम्बन्ध से प्रकाश- 
मान होते हैं, और यह साक्षी स्व॒तःप्रकाश हाता है। यह “त्वं? 
पद लक्ष्याथ स्वात्मा ही सवोन्तरज्ञ है। यहाँ ही परम-सान्निध्य 
का भी पर्यवसान होता है, क्योंकि अपने से परम-सन्निहित अपना 
अन्तरात्मा ही हा सकता दै। अन्य पदार्थों में कुछ न कुळ देश, वस्तु 
आदि का व्यवधान रहने से पूणे सान्निध्य नहीं बन सकता । देह, 
इन्द्रियादि की अपेक्षा कुछ सनिहित (समीप होनेवाले ) मन, 
बुद्धि, अहंकार, ज्ञान, अज्ञान, सुखादिक भी अप्रकाशमान होकर 
नहीं रहते । किन्तु ये जब कभी रहते हें तब स्वप्रकाश साची के 
संसग से भासमान हाकर.ही रहते हें । सुख, दुःखादि हों और 
भासमान न हों, ऐसा कदापि नहीं हाता, तब फिर अत्यन्त सन्निहित 
स्वान्तरात्मा अप्रकाशमान हो यह कैसे हो सकता है? “जा सव- 
द्रष्टा सवे-भासक होता है, वह सदा सवदा अन्य प्रकाश से निरपेक्ष 
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स्वत:प्रकाशमान्त होता है” इसी अभिप्राय से श्रुति ने. कहा है कि 
जा सबको जाननेवाला है, उसे किससे जाने'--“'विज्ञातारमरे ! 
केन विजानीयात्‌” ? 

यदि भगवान्‌ ही प्रत्यगात्मरूप से भी विराजमान हैं, तब तो . 
उनमें उक्त श्रुति के अनुसार स्वप्रकाशता बन सकती है। . जो 
'व्यवधान-एहित, अन्य प्रकाश-निरपेक्ष, स्वत: साक्षात्‌ अपरोक्ष है 
वही ब्रह्म है “यत्साक्षादपरो वाद” । अन्यथा कोई भी लक्षों जन्म 
की अनन्त तपस्याओं से भी अति दुगम परम-परोक्ष भगवान्‌ में 
सवेविज्ञाठृता, अन्य-निरपेक्त परम प्रकाशमानता कैसे सिद्ध कर 
सकता है? क्या काई अत्यन्त परोक्ष तटस्थ परमेश्वर को साक्षात्‌ 
अपरोक्ष कहने का साहस कर सकता है? यदि वह परमेश्‍वर 
सव-विज्ञातारूप साक्षात्‌ अपरोक्ष हा, ता उसके विषय में अनेक 
प्रकार की अनुपपत्तियाँ एवं विप्रतिपत्तियाँ केसे हे सकती हैं ? जब 
इन्द्रिय मन आदि द्वारा पारम्परीण अपरोक्ष घटादि में भी संशय- 
विपयेयादि नहीं होते, तब साक्षात्‌ अपरोक्ष परमात्मा में संशयादि 
` कैसे हो सकते हैं ? फिर यदि वह साक्षात्‌ अपरोक्ष है, तो उसके वोध 
के लिये श्रवण मननादि उपायोपदेश भी व्यर्थ हैं। क्योंकि अनुभव- - 
विरोध स्पष्ट ही है। अत: यदि भगवान्‌ में उक्त श्रुतियों के अलु: 
सार साक्षादपरोक्तत्वरूप स्वप्रकाशता आदि का समर्थन करना है, तो 
अनिच्छयापि कहना पड़ेगा कि भगवान्‌ ही सबंप्रकाशक सवांन्त- 
रात्मा, सवसाक्षी, प्रत्यगात्मा रूप से भी विराजमान हैं | उसी रूप 
से उनमें साक्षात्‌ अपरोक्षता, स्वप्रकाशरूपता उपपन्न होती है । . 


~ 
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इसी परम-सन्निहित स्वप्रकाश आत्मा में अध्यारोपित अपूर्णता 
अपरिच्छिन्नता आदि की निवृत्ति के लिये श्रवणादि भी ' सार्थक 
होते हैं। परोक्ष 'तत्पदाथ' असन्निहित एवं परोक्ष होने के कारण 
प्रेमास्पद भी नही हाता, क्योंकि सन्निहित एवं अपरोक्ष में ही 
निरतिशय प्रम हा सकता है। इसलिये निरुपाधिक परमप्रेमास्पद 
आत्मा ही है। अतएव वही परमआनन्दरूप भी है। परोक्ष 
परमात्मा में स्वाभाविक निरुपाधिक निरतिशय प्रेम अत्यन्त अप्र- 
सिद्ध एवं अनुभव से विरुद्ध है। - परमात्माःमें प्रेम और भक्ति 
की अभ्यर्थना की जाती है। “या प्रीतिरविवेकानां विषयेष्वन- 
पायिनी । ` त्वामनुस्मरतः सा में हृदयान्मापसर्पदुः।? “हे नाथ ! जैसे 
अविवेकियों की विषयों में स्वाभाविक प्रीति. हाती है, वेसी ही 
आपके स्मरण करते हुए मेरे हृदय में आपमें अटल प्रीति हो ।? 
अतएव भगवती श्रति ने भी प्रत्यगात्मा को ही सवोधिक प्रेम का 
विपय बतलाया है। देवताओं में भी प्रेम आत्म-कल्याण के. लिये 
- ही किया जाता है, जैसा कि पहले कहा जा चुका है.। परोक्त तत्त्व 
प्रेम का आस्पद नहीं है, वह आनन्द या परमानन्द रूप कैसे हो 
सकता है ? अत: जैस. स्वप्रकाशता परोक्त परमात्मा में असङ्गत 
है, वैसे ही परभ्रेमास्पदता और परमानन्दरूपता भी असङ्गत है। 
इन उपयुक्त हेतुओं से कहना पड़ता है कि वेदान्तवेद्य परात्पर पूर्ण 


° ९ 3, खक 
तम भगवान्‌ सवान्तरतम सब प्रत्यगात्मा हे. । च निरतिशय 


निरुपाधिक परप्रेम के आस्पद एवं परमानन्दरूप हैं। आनन्द 
चेतन्य परमसत्य भगवान्‌ ही. सवभ्रत्यगात्मरूप से स्थित हैं । 
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अअचिन्त्य-अनन्त-कल्याण-गुण-गण-न्षिलय भगवान्‌ ही सञ्चिदा- 
नन्द रूप हैं । ` । | 

समस्त गुण-गणां का पयवसान आनन्द में ही होता है, क्योंकि 
सव-गुणो का उपयाग अनथथ-निबहण, सौख्यातिशय एवं महत्त्वा- 
तिशय के आधान में ही होता है । निरतिशय-सुखस्वरूप एवं 
निरतिशय-महान्‌ भगवान्‌ में सब गुणों की समाप्ति होती है । 

कुछ लोग कहते हैं कि सौन्द््ये माधुय्योदि शुणसम्पन्न सगुण 
साकार भगवान्‌ में ही आनन्द है। अदृश्य आग्राय अचिन्त्य 
निराकारं निर्विकार परमात्मा पाषाणरूप है। उसमें सुख का 
लेश भी नहीं है । परन्तु यदि यहाँ विवेचन. किया जाय ता. यही 
विदित होता है कि जहाँ कहीं भी किसी प्रकार के सुख का स्वरूप 
होता है, वह सभी सुख निराकार ही है। कहां भी सुख का स्वरूप 
नील, पीत, हरित या मूतं नहीं देखा जाता है। चिरकाल के. 
विप्रयाग से सन्तप्त कामुक अपनी प्रियतमा कान्ता के परिरम्भण 
से आनन्द का अनुभव करता है, उत्कट पिपासा एवं बुभुक्षा से 
परिपीड़ित पुरुष को शीतल, मधुर, सुगन्धित जल एवं सौगन्ध्य, 
सौरस्य, माधुयं सम्पन्न पक्वान्न के मिलने पर आनन्द हाता है।' 
यहाँ विवेचन करना चाहिये किं यह जो आनन्द है उसका कयाः 
रूप है। नील या पीत, लघु या गुरु, ब्वृहत्परिमाण-परिमित या 
मध्यमपरिमाण-परिमित है ? यहाँ यह कहना न होगा कि शीतलः 
सुमधुर जल, पक्वान्न या कामिनी स्वयं आनन्दरूप नहीं है, 
क्योंकि बुभुक्ञा, पिपासा तथा कामञ्यथा विना कामिनी आदि में 
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आनन्द का गन्ध भी उपलब्ध नहीं होता । वह आनन्द सर्वत्र ही 
अशब्द, अस्पशं, अरूप, अगन्ध, अदृश्य तथा निराकार ही है । 
प्रेमास्पद में प्रेम के उद्रेक से आनन्द का उद्रेक हाता है । आनन्द 
के उद्रेक में आन्तर-बाह्य सब दृश्य जगत्‌ का विस्मरण होता है । तभी 
चिरकाल-कामित कामिनी के परिरम्भणजन्य आनन्द के उद्रेक में 
आन्तर-बाझ दृश्य का विस्मरण हाता है । ऐसे ही सुषुप्ति-काल में 
प्राज्ञ परमात्मा के सम्मिलनजन्य आनन्द से प्रपश्च का विस्मरण 
होता है। सप्रपश्च ब्रह्म में सातिशय प्रेम होता है। अतएव 
वहाँ सातिशय आनन्द तथा प्रपथ्च-विस्मरण भी कुछ मात्रा में ही 
होता है। सर्वोपाधि-विनिमु'क्त भगवान्‌ ही निरावरण होने के. 
कारण निरतिशय प्रेम के आस्पद हैं। उन्हीं के सम्मिलन में निर- 
तिशय आनन्द होता है, और तभी सम्पूरो रूप से सववदृश्य का 
अत्यन्ताभाव होता है । अधिष्ठान साक्षात्कार द्वारा जब तक आवंरण 
निवृत्ति नहीं होती, तब तक जीव के पूर्णरूपेण ब्रह्म का परिष्वंग 
नहीं होता । जितना व्यवधान-शुन्य प्रियतम-परिष्वंग होता है, उतना' 
ही अधिक आनन्द व्यक्त होता है। सृष्टि या प्रबोध-काल में भाग्य 
ओर भोक्ता सभी अपने महाकारण से दूर हो जाते हैं | प्रलय तथाः 
सुपुप्ति में वे सभी अपने कारण के सन्निधान में पहुँच जाते हैं । 
यद्यपि जैसे तरङ्ग किसी अवस्था में भी सागर से वियुक्त नहीं: 
होते, किन्तु सदा सागर के अंक में ही उनकी स्थिति होती है,. 
महासागर से फेन, बुदूबुद, तरंग की तरह परमानन्दसुधासागर से 
उत्पन्न होनेवाले समस्त तत्त्वों की स्थिति प्रभु के मङ्गलमय श्री अङ्गः 
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में ही है, तथापि भ्रममूलक भेद और वियाग इतना स्पष्ट व्यक्त हो 
रहा है कि स्वाभाविक अभेद एवं सम्बन्ध अत्यन्त तिरोहित हो 
राया है। विस्मृत कश्ठमणि का अन्वेषण तथा महासागर के 
अन्तगत होनेवाले हिमउपल की पिपासा इस विषय के पोषक 
सुन्दर उदाहरण हैं । . महाप्रलय के समय समस्त प्रपथ्च क्रमेण 
सबीज ब्रह्म में लीन होता है । समस्त वन, पवत, नगर, प्रामादि 
पार्थिव प्रपश्च प्रथिवी में विलीन हो जाते हैं। प्रथिवी जल में, 
जल तेज में, तेज वायु में एवं वायु आकाश में लय हो जाता 
है। सृष्टिकाल में जैसे महाकारण, काथोन्सुख विकसित होकर, 
सविशेषभाव को प्राप्त होता है, वैसे ही प्रलय काल में समस्त कार्य, 
'कारणोन्सुख संकुचित होकर निर्विशेष भाव को प्राप्त होता है | 
तन्तु में अङ्ग, प्रावरण-शीतापनयनादि कार्य-करण-च्तमता नहीं 
होती; परन्तु पट में होती है यद्यपि वह तन्तुओं से भिन्न काइ स्वतन्त्र 
“पदार्थ न होकर केवल आतानवितानात्मक तन्तुरूप ही है । तथापि 
उसमें अङ्ग आवरण तथा शीतापनयन करने का सामथ्ये होता है । 
तन्तु में वह सामथ्ये नहीं है वैसे ही घट में जलानयन करने का 
सामर्थ्यं है, किन्तु मृत्तिका में नहीं | मृत्तिका जलानयन कतृ स्व विशेष 
रहित होने से निर्विशेष है। घट जलानयन कट युक्त होने से 
सविशेष होता है। पट में शीतापनयन कार्य-कारितारूप विशेष है । 
अतः वह सविरोष है। तन्तु उससे हीन होने के कारण निर्विशेष है । 


यद्यपि विवेचन करने पर उपादान कारण से भिन्न कार्थ कुळ होतां 


नहीं, तथापि कारण की अपेक्षा कार्य में कुड अतिवंचनीय विल- 
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क्षणता अवश्य होती है.। मृत्तिका घट-रूप में व्यक्त होकर सविशेष 
होती है। घट के मृत्तिका में लीन होने पर घट को अपेक्षा वह 
निर्विशेष और सृत्तिका की अपेक्षा घट सविशेष होता है। जल 
निर्गन्ध है पर उसका कार्य प्रथिवी गन्धवती है। नीरस तेज से 
` रसवान्‌ जल, एवं नीरूप वायु से रूपयुक्त तेज की उत्पत्ति होती 
है। कारण की अपेक्षा काये सविशेष एवं कार्ये की अपेक्षा कारण 
निर्विशेष होता है। आकाश में शब्द होता है। आकाश को भी 
“अहंतच्वः ( अहंकार ) में एवं अहंकार को 'महत्तत्त्व' ( समष्टिज्ञान)' 
में, 'महत्तच्व? का “अव्यक्त में लय चिन्तन करने से अत्यन्त निर्विशेषतः 
+ होती है.। महानिद्रा, तम, सुषुप्ति में सबेद्रश्य का परमात्मा में लय. 
हाता है। सुषुप्ति या प्रलय में जिस भगवतस्वरूप में सव भाग्य 
एवं भाक्ता का लय होता है, वह भी विश्वशक्ति-विशिष्ट ही है। यहाँ 
सबीज ब्रह्म में हो सबीज प्रपःच का विलयन होता है। अतएव 
पाथेक्य भी सूक्ष्म रूप से विद्यमान ही रहता है। 
च्तीर-नीर के सम्मिश्रण में एकता सी हो जाती है, परन्तु 
वस्तुतः. क्षीर-नीर के अवयव प्रथक्‌ प्रथक्‌ ही रहते हैं। इसी लिये 
हंस उनका विवेचन कर लेता है। महासमुद्र में नाना निमर- 
निमरिणी एवं महानदियों का संगम !हाता है।. स्थूलदशियां की 
दृष्टि में यद्यपि समुद्र के साथ सबकी एकता हे जाती है, परन्तु. 
अभिज्ञ जन सममते हैं. कि महासमुद्र में सभी निकर, सरिताओं 
के जल प्रथक्‌ पृथक्‌ विद्यमान हैं ।  सर्वेझ्ञ-कत्प योगिजन एवं 
सवेज्ञशिरोमणि भगवान्‌ उन. सबका विवेचन एवं प्रथकरण कर 
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सकते हँ । ठीक इसी तरह अनन्त ब्रह्माएइ-जननी महाशक्ति- 


विशिष्ट भगवान्‌ में अनन्त कोटि ब्रह्माएड एवं तदन्तर्गत अनन्त . 


जीव, तथा उनके अनन्त कम और सभी भोग्य प्रपञ्च विलीन होते 
हैं। अत्यन्त सूक्ष्म दशा में पहुँचने के कारण यद्यपि जीवों के लिये 


'उनका विवेचन एवं प्रथकरण अशक्य है, तथापि सर्वान्तरात्मा | 
“सर्वेश्वर भगवान्‌ सभी का विवेचन एवं प्रथकरण कर . सकते हैं। ` 


अनन्त त्रह्माएड, अनन्त जीव, एवं उनके अनन्त कर्मों तथा उनके 
'फलो को जानकर यथायोग्य विवेचन, नियोजन, यही परमेश्वर 
का विशेष कायं है। किन किन त्रह्माएडों के, किन किन जीवों के, 
'किन किन जन्मों के, किन किन कर्मों का फल किन किन देशों एवं 
कालों में, किस तरह प्रदान करना चाहिये, यह ज्ञान, कर्म एवं 
'जीव इन दोनों ही के लिये अशक्य है। न तो कर्म ही अपने 
अनन्त स्वरूपों एवं फलों को जान सकते हैं और न जीवों को हीं 
अनन्त कम एवं तत्फलो का ज्ञान है। यदि हो भी तो फल सम्पादन 
की शक्ति नहीं है। क्योंकि परमेश्‍वर के सिवा सभी की शक्तियाँ 
ुद्र ही हैं। यदि जीव को कर्म एवं उनके फलों का ज्ञान तथा 
फल-सम्पादन की शक्ति भी हो, तो भो जीव अपने शुभ कमों के 
शुभ फलों के ही सम्पादन में रुचि रख सकता है। अशुभ कमे 
एवं तत्फलों के सम्पादन में उसकी कथमपि रुचि एवं प्रवृत्ति नहीं 
हो सकती । अत: सर्वज्ञ सवे-शक्तिमान्‌ भगवान्‌ के बिना अन्यत्र 
“सब त्रह्मार्डान्तगेत सवे जीव तथा उनके कर्म तथा फलों का ज्ञान 
“और कम-फलदान की शक्ति का होना असम्भव है । 
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इस तरह. अविद्या, काम, कंमेविशिष्ट जीव का ही सुषुप्त 


. ` अवस्था में सबीज ब्रह्म के साथ सायुज्य ( एकता ) हाता है । 


न्रह्म-सम्मिलन में जीव को अद्भुत आनन्द की प्राप्ति हेती है. । परन्तु 

सुषुप्ति में सावरण जीव का सावरण ब्रह्म के साथ सम्मिलन होता 
है, इसलिये व्यवधान का अवशेष रहता है। व्यवधान-रहित 

जह्म-सम्मिलन ता तभी हो सकता है जब जीव स्वयं निरावरण 
होकर निरावरण ब्रह्म के साथ सम्मिलन प्राप्त करे । इस आवरणनि- 

वृत्ति के लिये स्वधमानुष्ठान, भगवदाराधन, श्रवण, मनन, निदिध्यासन, 

अधिष्ठानभूत भगवान्‌ का साक्षात्कार किया जाता है। अज्ञान- 

रूप आवरण की निवृत्ति से ही जीव के व्यवधान-झून्य ब्रह्म का 
सम्मिलन प्राप्त हाता हे । जिस समय शी कृष्णचन्द्र परमानन्दकन्द 
हस्तिनापुर से श्री द्वारिका पधारे, उस समय प्रोषितभतर का द्वारिकास्थ 
श्रीकृष्णपट्रमहिषीगण प्रियतम. का आगमन सुनकर प्रिय-सम्मिलन 
के लिये आसन से. एवं आशय से उठा 'उत्तस्थुरारात्सहसासनाऽ- 
शयात्‌? । यहाँ देशकुत व्यवधान निराकरण के लिये श्रीक्रष्ण-प्रेयसी- 
वर्ग का आसन से अभ्युत्थान हुआ। वस्तु-कृत व्यवधान के निवारण 
के लिये आशय से अभ्युत्थान है “आशेरते कर्मवासना यत्रासा- 
वाशयः? । आशय शब्द से अन्तःकरण विवक्षित है, जा कि समस्त 
कमवासनाओं का आलय है। आशाय भी पश्चकाश का उपलक्षण 
है, अर्थात. श्रोकृषण-प्रेयसी आशयोपलक्षित पश्चकोश कञ्चुक से 
समावृत स्वरूप से प्रिय-सम्मिलन में त्रुटि समझ कर पञ्चकोश 
कञ्चुक से पथक हकर निरावरण रूप से प्रियतम-सस्मिलन.के लिये 
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उठीं। यहाँ .पथ्वकाशातीत 'त्वंपदलक्ष्यार्थ' ही जीव का निजी शुद्ध 
स्वरूप है और 'तऱ्पदलक्ष्याथ' व्यापक महाचेतन ही उसका अंशी 
है। अंश और अंशी का मुख्य सम्बन्ध हाता है । जैसे प्रथ्वी का 
अंश लोष्ठ या पाषाण आदि प्रथ्वी की ओर आकर्षित होता है, 
वैसे ही परमात्मा के अंश जीवों का भी उस ओर आकर्षण होता 
है। जिनके मत में चन्द्र का शतांश बृहस्पंति नक्षत्र है, इस प्रकार 


का केवल औपचारिक अंशांरिभाव है, उनका आकर्षण भले ही न 


हा, पर यहाँ तो श्रीक्रष्ण-प्रयसी-गण पश्चकोश-कञ्चुक से निरा- 
वरण होकर व्यवधान-शून्य प्रियतम-सम्मिलन के लिये ही आशय से 
अभ्युव्यित हुई । उन्होंने यह समझा कि जब प्रियतम-व्यवधायक 
आनन्दोद्रेक-जन्य रामाश्च की उद्गति भी असह्य है, तब पश्चकाश 
कञ्चुक का व्यवधान कैसे सह्य हो सकता है। इस तरह प्रत्यक्‌ 
चेतन्य से अभिन्न परब्रह्म के स्वरूप का साक्षात्कार. होने पर ही 
अज्ञान खं तत्काये-रूप व्यवधायक आवरण की आत्यन्तिक निवृत्ति 
होती है। निरतिशय परप्रेमास्पद प्रत्यगात्मा के साथ एकता होने 
से तत्पदाथ परमात्मा में भी निरतिशय निरुपाधिक परग्रेमास्प- 
दता व्यक्त हाती है और साक्षात्‌ अपरोक्षता परमानन्दरूपता भी 
स्फट होती है। इसके विपरीत परमात्मा को प्रत्यक भिन्न पराक 
बहिरङ्ग मानने से स्वयंप्रकाराता, परप्रमास्पदता तथा परमानन्दा- 
स्पदता किसी तरह सिद्ध नहीं हो सकती । अतः साधक को अपने 


भगवान्‌ की पूणता, परमानन्दता आदि.सिद्धि - के लिये स्वात्म- 


ण॒ करना हीं पड़ता है । : 
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अनात्मन्ञ प्रत्यगात्मा से  भिन्न,अन्यान्य समस्त प्रपञ्चो का. 
भगवान्‌ में समपर करता है, परन्तु प्रत्यगात्मा का अस्तित्व प्रथक 
रखता है। आत्मज्ञ प्रियतम के सब प्रकार के परिच्छेद से शून्य 
पूणता की सिद्धि के लिये प्रत्यगात्मा को भी भगवान में समर्पित 
कर देता है। जैसे घटाकाश अपने आपको मह्दाकाश में, किंवा 
तरङ्ग अपने आपको महासमुद्र में सम्पण करता है, वैसे ही 
जीवात्मा अपने आपको भगवान्‌ में समर्पण कर देता है। यहोः 
“मामेकं शरणं ब्रज? आदि भगवदादेश का पालन है। “मामेकम-. 
द्वितीयं शरणमाश्रयं ब्रज निश्चिनु। यथा घटाकाशस्याश्रयो महा- 
काशः तरङ्गस्याश्रयो महासमुद्रः |” यही निर्विकार अद्वेत चिदात्मा 
परम तात्त्विक है। इससे भिन्न समस्त नाम-रूप-क्रियात्मक प्रपञ्च 
अतात्त्विक असत है, अतएव गीता ने देहात्मज्ञान, भेदज्ञान, ऐका- 
-त्म्यज्ञान इत्यादि भेद से तामस, राजस, सात्त्विक विविध ज्ञान का 
वणुन किया है | 
“सर्वभूतेषु येनैकं भावमव्ययमीक्षते | 
अविभक्तं विभक्तेषु तज्ज्ञानं सात्त्विकं स्मृतम्‌ ||? 
जिस शास्र तथा आचाय द्वारा उपदिष्ट ज्ञान से परस्पर 
विभक्त समस्त भूतां में एक त्रिकालाबाध्य, अव्यय, अधिष्ठान- 
स्वरूप परमात्मा का दर्शन होता है, वही सात्त्विक ज्ञान 
है। जैसे कटक, मुकुट, कुएडलादि नाना नामरूप-वाले अलं- 
कारां में सुवण, किंवा सप, धारा, माला आदि विकहपनाओं 
में अधिष्ठान रञ्जुखण्ड ही विद्यमान है, वैसे ही अत्यन्त विषम 
द 
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प्रपश्व में अधिष्ठानरूप से एक स्वप्रकाश सदानन्द परमात्मा विरा- 
जमान है। यही अद्वैत ब्रह्मवाद गीतोक्त सात्त्विक ज्ञान है। यही 
“ब्रह्मेवेदं सर्व, आत्मैवेद सर्व” इत्यादि श्रतियों में कहा गया है । 
<तयूथकत्वेन तु यज्जानं नानाभावान्‌ एथगविधान्‌। वेत्ति सवेषु भूतेषु 
तञ्ज्ञानं राजस स्मृतम्‌ |” जिस भिन्न भिन्न पदाथ-विषयक ज्ञान से 
प्रथक्‌ प्रकार के नाना भाव जाने जाते हैं, वह राजस ज्ञान है । 
यह भेद्-बह्मज्ञान गीतोक्त राजस ज्ञान है। “सर्वे परस्परं भिन्नं? 
यह ज्ञान श्रुति में कहीं भी प्रतिपादित नहीं है । 
“यत्तु कृत्स्नवदेकस्मिन्‌ कार्ये सक्तमहैतुकम्‌ । 
अतत्त्वार्थवदल्पञ्च तज्ज्ञानं तोमसं स्मृतम्‌ |? 
देहादि काय्यं में ही आसक्त अतत्त्वा्थ-विषयक ज्ञान तासस 
ज्ञान होता है । श्रीमद्भागवत में भी सजातीय, विजातीय, स्वगत- 
भेद-रहित, स्वप्रकाशा, नित्य-विज्ञान को ही तत्त्व कहा है । 
““बद्न्ति तत्तत्त्वविदः तत्वं यज्ज्ञानमद्वयम्‌ । 
ब्रह्मेति परमात्मेति भगवानिति शब्दबते ॥?! 


अद्वय ज्ञान का ही तत्त्वविद्‌ लोग तत्त्व कहते हैं, उसी को ब्रह्म, 
परमात्मा एवं भगवान्‌ कहा जाता है । कुछ लोगों का कहना है 
कि यहाँ ब्रह्म से परमात्मा में और उससे भगवान्‌ में उत्कर्ष विव- 
'क्षित है। यदुकुलभूषण श्रीकृष्ण की सभा में बैठे हुए यादवों ने 
आकारा-मार्ग से आते हुए देवर्षि श्री नारजी को प्रथम केवल तेज:- 
' पु ही समझा । कुछ समोप आने पर कोई देहधारी समझा और 
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अधिक समीप होने पर पुरुष एवं सवेथा सानिध्य में श्री नारद 
समभा । 

“चथस्त्विषामित्यवधारितम्पुरा ततः शरोरीति विभाविताङ्कतिम्‌। 

विभुर्विभक्तावयवं पुमानिति क्रमादसु' नारद इत्यवाधि सः |” 

ठीक उसी तरह तत्त्व से अति दूर स्थित अधिकारी को प्रथम केवल 
चिन्मात्र ब्रह्म का बोध होता है, कुठ्ठ सामीप्य होने पर योगियों का 
कतिपय गुण-विशिट्ट परमात्मा, सवथा सान्निध्य होने पर अनन्त 
कल्याण-गुणगण्‌-विशिट्र भगवान्‌ के रूप में तत्त्व का उपलम्भ 
होता है। इन्हीं लोगों में ही मनमानी कल्पना करनेवाले कुळ लोग 
श्रोकृष्ण के आदित्यक्र्थानीय और ब्रझ को प्रक्राशह्यानीय मानत 
हैं। कुछ श्री वृषभानुकिशोरी के नख-मणि-प्रकाश या चुपुर-प्रक्राश 
का ही औपनिषदू परत्र्म कहत हें । परन्तु वैदिकं की दृष्टि में 
तो वेदों का महान्‌ तात्पय्र्ये ब्रह ही में है और वही सव तरह से 
सर्वोत्कृष्ट है । [ 

संकोच का कारण न होने से बृद्धचर्थक 'बृहि! धातु से निष्पन्न 
रह्म! शब्द का अर्थ निरतिशय बृहत्तम तत्त्व हाता है। जो देश 
काल वस्तु परिच्छेद वालो हा वह तो परिव्छिन्न हाने के कारण च द्र 
ही है, निरतिशय बृहत्‌ नहीं । यदि जड़ हा ता भी दृश्य होने से 
अल्प और मत्ये हागा। अतः अनन्त स्वप्रकाश सदानन्द तत्त्व 
ही “ब्रह्म? पद्‌ का अथ हाता है और वही भूमा असत है। उससे 
भिन्न सभी को अल्प और मत्य ही समझना चाहिये। फिर अनन्त 
पद के साथ पठित ब्रह्म! शऋ का तो. सुतरां यही अर्थ है। उसमें 
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अतिशयता की कल्पना निमूल है। किसी राजा ने ऐसी कहानी 
सुनना चाहा क्रि जिसका अन्त ही न हा। एक चतुर ने सुनाना 
प्रारम्भ किया । राजन्‌ | एक वृक्ष था, उसकी अनन्त शाखाएं थीं, 
उन शाखाओं में अनन्त उपशाखाएँ थीं, उपशाखाओं में भी अनन्त 
पल्लव थे और उन पर अनन्त पक्षी बैठे थे। कुछ काल में एक 
पक्षी उड़ा “कुर । राजा ने कहा आगे कहिये, इस पर उसने कहा 
“दूसरा उड़ा फुर?। तब राजा ने कहा और आगे कहिये, तब उस 
चतुर ने कहा किं पहले पक्षियों का उड़ना पूरा हा तब आगे बढ । 
यहाँ एक एक पक्षी का उड़ना समाप्त ही नहीं हो सकता। इसी 
तरह कल्पनाओं का अन्त ही नहीं है । अतः एक शब्द में यही कहा 
जाता है कि अतिशयता की कल्पना करते करते वाचस्पति.तथा प्रजा- 
पति की भी मति जब विरत हा जाय, और जिससे आगे कभी भी 
काई कल्पना कर ही न सके तब उसी अनन्त, अखएड, स्वप्रकाश, 
परमानन्द्‌-घन, भगवान्‌ को वेदान्ती ब्रह्म कहते हें। उसी 
का “अथातो ` ब्रह्मजिज्ञासा’ इत्यादि व्याससून्रों से विचार किया 
गया है । 

प्रकाश की अपेक्षा आदित्य में जिस अतिशयता की कल्पना की 
जाती है, उससे भी अनन्तकाटि-गुशित अतिशयता की कल्पना के. 
पश्चात्‌ जिस अन्तिम निरतिशय सव बृहत्‌ पदार्थं की सिद्धि ह्वा, उसमें 
भी देश काल वस्तु के परिच्ड्रेदों को मिटाकर, परिच्छिन्न या एक- 
देशिता आदि दूषणां का अत्यन्ताभाव सम्पादन करके, तब उसे 
ब्रह्म शब्द का अर्थ जानना चाहिये । इसी के “तत्त्व” कहा जाता 
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है । इसका ही लक्षण है--“तत्त्व यज्ज्ञानमद्वयम्‌” इसी का नाम ब्रह्म 
परमात्मा एवं भगवान्‌ है । लक्षण के भेद से लक्ष्य-भेद हा सकता 
है, नाम-मेद से नहीं । जैसे कस्बुभ्रीवादिमत्व घट का एक लक्षण है। 
अतएव घट कुम्भ कलशादि नाम से उसका भेद नहीं है । हों, 
जह्म अनेक हैं--काये ब्रह्म, कारण ब्रह्म, कार्यकारणातीत ब्रह्म । 
ऐसी स्थिति में यह हा सकता है कि कार्यकारणातीत वेदान्तवेद्य 
शुद्ध-अह्म रूप भगवान्‌ के प्रकाशस्थान में कार्यन्रह्म या कारण- 
ब्रह्म दा। प्रायः यह भी कहा जाता है कि निगंण ब्रह्म भगवान्‌ 
का धाम है। यद्यपि धाम का अर्थ ऐसे स्थलों में स्वरूपभूत आत्म- 
ज्याति का ही बोधक होता है 'परं ब्रह्म परं घाम पवित्रं परमं भवान्‌।? 
हे नाथ ! आप परमात्मा हैं, परम प्रकाश (परम ज्योति) और परम 
पवित्र हैं। तथापि कुछ अविवेकियां की यही अटल धारणा है कि 
धाम के माने निवासस्थान ही हाता है। अस्तु, वे लोग अव्यक्त- 
रूप कारण-ब्रह्म को ही वेदान्तवेद्य ब्रह्म मान बैठते हैं। कार्य- 
कारणातीत तत्त्व तक उनकी दृष्टि जाती ही नहीं। इस कारण 
यदि ब्रह्म को धाम भी मान लें तो भी सिद्धान्त में काडे वाधा नहीं 
पड़ती। यह भेद वेदान्तियों को इष्ट ही है कि स्थूल कार्यजह्म 
के ऊपर सूक्ष्म कार्यरूप ब्रह्म, उसके ऊपर कारणत्रह्म और इस 
अव्यक्त कारणब्रझ के ऊपर कार्यकारणातीत शुद्ध ब्रह्म स्थित 
है। यह अन्तिम तत्त्व ही अद्वितीय अनन्त शुद्ध बाधरूप है। 
इसका ही विवतं समस्त चराचर प्रपश्च है। यदि स्वाधिष्ठान 
होने के कारण इसे सवधाम, सवनिवासस्थान भी कहें, ता भी 
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काई हानि नहीं। इसी अंश का स्पष्टीकरण भागवत्त के इन 
पद्यों में किया गया है। 
“ज्ञानमेकं पराचीनैरिन्द्रियै्रह्म निगु एम्‌ । 
अवभात्यथरूपेण भ्रान्त्या शब्दादिधर्मिणा ॥?? 
एक अद्वितीय नित्य बोध ही श्रान्त जनों को अविद्या- 
प्रत्युपस्थापित बहिमुख इन्द्रियाँ तथा मन-बुद्धि आदि द्वारां शब्दादि- 
घर्मक प्रपः्चरूप से भासित होता है । 
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_ श्री भगवान्‌ के स्वरूप में अन्तरात्मा और अन्तःकरण के आक- 
वित हो जाने पर सहज ही में प्रत्यक्‌ चेतन्याभिन्न अखण्डानन्द 
स्वरूप का साक्तात्कार हो जाता है । श्री कपिलदेवजो ने अपनी माँ 
_ श्री देवहूतिजी को प्रथम असंग, अनन्त, निराकार, निगुण परम तत्त्व 
का सम्यक्‌ उपदेश करने के अनन्तर उसमें स्थिति के लिये सगुण 
स्वरूप का वणन करके उसके ध्यान की परमावश्यकता वतलाई 

` है। अति मधुर सुन्दर भगवान्‌ के स्वरूप में चित्त जैसे जैसे अधिक 
` आकर्षित होता है वैसे ही वैसे उसकी निमेलता और स्वच्छता 
वढृती है एवं चित्त के अधिकाधिक स्वच्छ होने पर प्रसुःस्वरूप 
में चित्त की और अधिक आसक्ति होती है। जैसे अयस्क्रान्त 
मणि ( चु'वक ) में स्वच्छ लोह का अत्यधिक आकर्षण होता है, 
वैसे ही अमलान्तरात्मा का भगवस्स्वरूप में अत्यधिक आकर्षण 
होता है । प्रेमानन्द्‌ के उद्रेक में मन, बुद्धि, इन्द्रिया और सबीज्ग 
का शैथिल्य तथा नैश्चल्य हो जाता है। लौकिकप्रेम में भी 
चाङ निरोध, कण्ठावरोध आदि देखा ही जाता है । फिर अलौकिक 
भगवान्‌ के प्रमानन्द्‌ में सवकरण-शैथिल्य तथा नैश्चल्य होना भी 
श्री भरत और राम के सम्मिलन में प्रसिद्ध ही है। 

“मिलेउ प्रेम पूरण दोउ भाई। 
'मन बुधि चित अहमिति बिसराई ॥ 


CC-0. Mumukshu Bhavan Collection. Digitized by eGangotri 


८८ श्रीभगवत्तत्त्व 


प्रेम भरा मन निज गति छूछा। 
कोड कछु कहै न कोउ कछु पूछा ॥? 


इस तरह भगवान्‌ के मधुर मुखचन्द्र तथा श्रीचरणारविन्द की 
दिव्य नखमणि-चन्द्रिकाओं में मन को एकाग्र करने से मन भी 
ग्रे भोन्माद में विहल हो उठता है. प्रथम बाह्य-विषयों से मन को 
हटाकर अनन्त-कोटि सूये के दिव्य-प्रकाश को तिरोहित करनेवाले 
श्री भगवान्‌ के परम प्रकाशमय मनोहर श्रीअङ्ग और दिव्यातिदिव्य 
भूषण वसन तथा साङ्गोपाङ्ग परिकरादि का चिन्तन किया 
जाता है। पश्चात्‌ प्रेम और अनुराग की वृद्धि में श्रीचरणार- 
विन्द॒ या अमृतमय मुखचन्द्र भें हीं मन की एकाग्रता सम्पादन की 
जाती है। प्रभ प्राखय्यं में मन की इतनी शिथिलता होती है, कि 


परम-मधुर भगवान्‌ से भिन्न वस्तु के चिन्तन की ते चचा ही क्या ? 


साक्षात्‌ श्री भगवान्‌ के अनन्त कोटि चन्द्रसागर-सार-सवस्व 
निष्कलंक पूणचन्द्र की मधुर दीप्ति को लजानेवाले सुस्मित मुखचन्द्र 
"का महण करने में भी वह असमर्थ हा जाता है”! इस तरह सर्व 
अपश्चों से हटकर अपने ध्येय में स्थित मन्‌ को जब ध्येय-प्रहण में भी 
सामर्थ्यं न रहा, तब जो वेदान्तवेद्य सच्चिदानन्द भगवान्‌ अभी तक 
व्येयरूप में स्थित थे, वही अब ध्येय-ध्यान-ध्याता और उन तीनों 
के अभाव के प्रकाशकरूप से अभिव्यक्त होते हैं । ध्याता-ध्यान- 
ध्येय, प्रमाता-प्रमाण-प्रमेय आदि त्रिपुटियां का ऐसा स्वभाव है कि 
इनमें एक के मिटने से तीनों ही मिट जाते है । 
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“एकमेकतराभावे यदा नेपलमभामहे | 
त्रितयन्तत्र यो वेद स आत्मा स्वाश्रयाश्रयः ॥” 
ध्येय न रहने पर ध्यान भी नहीं रहता, क्योंकि ध्येयाकार मानसी 
वृत्ति का ही ध्यान कहा जाता है और ध्यानरूपा वृत्ति के आश्रय 
अन्त:करणावच्छिन्न चेतन्य को ही ध्याता कहा जाता है। अत: 


'जब ध्यान नहीं तब ध्यान का आश्रयभूत ध्याता भी नहीं उपलब्ध 


हाता है और ध्याता तथा ध्यान के न होने पर ध्याता के ध्यान का 
विषयीभूत ध्येय भी कैसे उपलब्ध हा सकता है। इस तरह जा 
सवोवभासक भगवान्‌ अभी ध्येय-रूप से स्थित थे वे ही किसी समय 
के सवभावभासक तथा इस समय सर्वाभाव के भासक रूप से 
अभिव्यक्त हा जाते हैं। इस तरह प्रभु के अम्ृतमय मुखचन्द्र के 
माधुर्याखत सौन्दय्यीसृत पान से उन्मत्त मन की शिथिलता और 


~ 


निश्चलता हाते ही ध्यान-ध्येय-ध्याता के भाव तथा अभाव के 


_ भासक शुद्ध प्रत्यडडन्तरात्मा स्वरूप से अनन्त अखण्ड व्यापक 


आनन्दघन भगवान्‌ प्रकट हा जाते हैं। इस तरह सहज ही में 


भगवान्‌ अपने ही मधुर स्वरूप मे भन कोः खींचकर और अपने 


माधुय्ये सौन्द्योसृत पान से मन को विभार कर, त्रिपुटी मिटाकर 


` सवांभावभासक शुद्ध सच्चिदानन्दरूप में प्रकट होकर भक्त को 


सदा के लिये कृताथ कर देते हैं । 
भागवत के द्वितीय स्कन्ध में भी विराट आदि भगवान्‌ के 
स्थूलरूप के ध्यान के अनन्तर अनन्त कोटि ब्रह्मांड-नायक प्रभु की 


मधुर मङ्गलमयी मूर्ति का ध्यान बताया गया. है। ध्यान से 
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चित्त की पूर्ण एकाग्रता होने पर भगवान्‌ के अखण्ड, अनन्त, 
स्वप्रकाश बोधस्वरूप का साक्षात्कार कहा गया है। उक्त स्वरूप 
में दृढ़ निष्ठा के लिये पुनः पुनः भगवान्‌ के मधुर स्वरूप के 
श्रीचरणों का पुनः पुनः ध्यान और अनुराग सहित परिरम्भण कहा 
गया है “हृदोपयुह्याइंपदं पदे पदे |” भगवान्‌ के अचिन्त्य, अनन्त, 
मधुर मङ्गलमय-स्वरूप में प्रेम और भजन सवसाधन तथा सर्वफल 
स्वरूप है। अतएव इसमें साधक तथा सिद्ध दोनों की ही प्रवृत्ति 
होती है-- 

“साधन सिद्धि रामपद नेहू। 

मोह लखि परत भरत' मत एहू ॥” 


प्रभु के श्रीचरणारबिन्द-सौगंध्यासृत!सन्छु के एक बिन्दु के. 
समास्वादन करने से सनकादिक शुकादिक जैसे ब्रह्मनिछ महा- 
मुनीन्द्र भी मुग्ध हो जाते हे- 
“तस्यारविन्दनयनस्य पदारविन्दकिञ्जल्कमिश्रुलसीमकरन्दरेणुः । 
अन्तर्गतः स्वविवरेण चकार तेषां संक्षोभमच्षरज्ुषामपि चित्ततन्वोः ||” 
अतएव श्रीजनकजी जैसे विदेह तत्त्वनिष्ठों की यह अनु-- 
भूतियाँ है- 
“इनहि' बिलोकत आति अनुरागा । 
वरबस ब्रह्म-सुखहिं . मन त्यागा ॥ 
सहज ब्रिराग रूप मन मोरा। 
. थकित होत जिमि चन्द्र चकोरा |” 
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ठीक ही है, तभी तो कहा जाता है कि अमलान्तरात्मा परमद्॑स 
महामुनीन्द्रों को ही भक्तियाग विधान करने के लियर दीं अदृश्य, 
अग्राह्य, अचिन्त्य, अव्यपदेश्य भगवान्‌ अद्भुत साँदट्यं माधुय 
सुधाजलनिधि दिव्यमूर्ति धारण करते हें । अन्यथा छोटे कार्यो 
के लिये ब्रह्म का अवतार वैसा ही है जैसा मच्छर हटाने के लिये 
तोप का प्रयोग। परन्तु समस्त नामरूप-क्रियात्मक प्रपश्च से 
व्यावृत्तमनस्क अमलात्मा परमह'सां को भजनानन्द प्रदान करन 
के लिये प्रभु का दिव्य स्वरूप धारण परमावश्यक हैं | 
अद्वेत-त्रनि्ठ परमहंसां को भक्तियोग प्रदान कर उन्हें श्री 
परमहंस बनाना यही प्रभु के प्राकट्य का मुख्य प्रयाजन है । जैस 
मिश्रित ज्ञीर-नीर का हंस विवेचन करता है. बैसे सांख्य सिद्धान्त 
के अनुसार प्रकृति प्राक्त-प्रपश्च से प्रथक्‌, असङ्ग अनन्त चेतनतत्त्व 
का विवेचन करनेवाले हंस कहे जा सकते हैं। परन्तु वेदान्त- 
सिद्धान्त के अनुसार ता दृक्‌ , दृश्य, आत्मा, अनात्मा या परात्पर 
पूर्णम सवभासक भगवान्‌ और प्रकृति प्राकृत-प्रप्ब का ऐसा 
सम्बन्ध है. जैसे युक्ताहार और उसमें कल्पित सपं का । अथोत्‌ 
` सत्य एवं अन्त का जैसे आध्यासिक सम्बन्ध है. वैसे ही दृश्य 
प्रकृति और उसके भासक एवं अधिष्ठानभूत भगवान्‌ का आध्या- 
'सिक सम्बन्ध है। अतः सत्य एवं अनृत के विवेचन से जैसे 
सत्य ही अवशिष्ट रहता है, अनृत का सर्वथा अभाव हो जाता है, 
| वैसे ही दृकुदृश्य का भी विवेचन करने पर अनृतस्वरूप दृश्य 
प्रकृति का अभाव हो जाता है, केवल सर्वदृक भगवान्‌ का अव- 
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शेष रह जाता है। ऐसे वेदान्तसिद्वान्तानुसार सत्यानृत-रूप 
क्षीर-नीर का विवेचनकर नीरस्थानीय दृश्य को मिटाकर परम 
सत्य भगवान्‌ में ही स्थित हानेवाले परमहंस कहे जा सकते हैं। 
परन्तु “नैष्कम्य॑मप्यच्युतमाववर्जितं न शोभते ज्ञानमलं निरञ्जनम्‌, , 
“रामप्रम बिनु साह न ज्ञाना” इत्यादि अभियुक्तोक्तियों के अनुसार 
विदित हाता है कि बिना भगवान्‌ के मधुर मङ्गलमय स्वरूप में 
पूर्णाचुराग हुए उच्च ज्ञान भी सुशाभित नहीं हाता । अतः भक्ति- 
याग से ज्ञान को सुशोभित करके परमहंसां को श्री परमहंस वना 
देना ही प्रभु के मधुर मङ्गलमय स्वरूप धारण करने का मुख्य 
प्रयोजन है, क्योंकि भजनीय के बिना भक्तियोग बन ही नहीं 
सकता |- भगःत्तत्त्व से भिन्न प्रपश्च जिनकी दृष्टि में है ही नहीं, 
-उनका भजनीय सिवा भगवान्‌ के और क्या हा सकता है । 
रहा भगवान्‌ का अचिन्त्य अनन्त अव्यपदेश्य निराकार स्वरूप, 
सा उस स्वरूप में ता वे परिनिष्ठित ही हैं । महावाक््यजन्य परत्रह्मा- 
'कार वृत्ति के साथ ब्रह्म का सम्बन्ध जानकर मन बुद्धि एवं 
ःस्॒वेन्द्रियाँ तथा रोम रोम भी प्रभु के साथ सम्बन्ध के लिये 
लालायित होते हैं। इन्द्रियाँ स्वयम्भू से पराङ्मुख रची 
जाकर अपना हिंसन किया जाना इसी लिये समझती हें कि उन्हें 
'उनके प्रियतम से बहिमु ख कर दिया गया है “परान्चि खानि व्यतृ- 
'णत्स्वयम्मू:” । महर्षि वाल्मीकि आदि कवि भी यही कहते हैँ कि 
जिसने श्रीरामचन्द्र को स्मेह भरी दृष्टि से नहीं देखा और 
श्री रामचन्द्र ने अनुकम्पा भरी दृष्टि से 'जिसे नहीं देखा, बह 
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सबलाक में निन्दित है, और उसकी स्वात्मा भी उसकी विग-- 
हणा करती है। 

“यश्च रामं न पश्येत्त रामो यं नाभिपश्यति । 
निन्दितः सबलोकेखु स्वात्माऽप्येनं विगर्हति |”? 

जैसे कमलनयन पुरुष के वे अतिशोभन नयन व्यथे हैं, 
जिनका रूप-दर्शन में कभी उपयोग न हुआ, वैसे ही ज्ञानी के. 
भी प्रार्ध-भोग पर्य्यन्त 'अनिवाय्ये-रूप से रहनेवाले देह, इन्द्रिय, 
मन, बुद्धि, अहंकारादि व्यथं और नीरस ही हैं, यदि इन सबका 
सदुपयोग प्रभु के सौन्दय्ये माधुय्यं सौरस्यासृत आदि के समा- 
स्वादन में न हुआ । 

इसी लिये श्री ब्रजाज्ञनाओं ने भी कहा है कि नेत्रवानों के नेत्रादि 
करण-प्रामों की साथेकता, और इनका चरम-फल यही है कि श्री 
बजेन्द्रनन्द्न श्रीकृष्णचन्द्र के अनुराग भरे कटाक्तपात से युक्त वेणु-. 
चुम्बित अस्तमय सुखचन्द्र के सौन्दयेमाघुय्योसृत का निर्निमेष- 
नयनों से पान किया जाय; घाण से सौरन्ध्यासृत और त्वक्‌ से 
सुस्पशोस्वत का आस्वादन किया जाय | अन्यथा इन करणग्रामो 
का होना बिलकुल व्यर्थ ही है-“अच्षण्वतां फलमिदं न परं विदामः? | 
इस प्रकार अन्तरात्मा, अन्तःकरण, प्राण, इन्द्रिय, देह तथा राम रोम 
को अपने दिव्यरस से सरस और मङ्गलमय बनाने के लिये ज्ञानी 
के निवृ त्तिक मन पर अविषय रूप से प्रकट वही वेदान्तवेद्य सच्चि-. 
दानन्द्चन भगवान्‌ , अनन्तकोटि कन्द॒प के दप को दूर करनेवाले 
दिव्य-सौन्दय्य-माधुये-जलनिधिः मधुरातिमधुरस्वरूप से प्रकटः 
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होकर अपने स्नेह द्वारा भावुक के द्रवीभूत अन्तःकरण को अपने 
रङ्ग में रँग देते हैं। यद्यपि सर्वोपाधि-विनिमुक्त ब्रह्म निरतिशय 
'परप्रेमास्पद और परमानन्द रूप है, उससे अधिक प्रेमास्पद्ता 
और परमानन्दरूपता की कल्पना कहीं नहीं हो सकती; तथापि जच 
“तक प्रारव्ध का अवशेष है, तब तक ज्ञानी. को भी अन्त:कररएरूप 
उपाधि पर ही ब्रह्म का दर्शन होता है। अन्तःकरण से ब्रह्मदशन 
बैसा ही सममना चाहिये जैसे नेत्र से सूथ्यद्शन। परन्तु जैसे 
-दूरवीक्तण यन्त्र की सहायता से नेत्र द्वारा सूण्यं . का अति दिव्य 
स्पष्ट स्वरूप दिखाई देता है, वैसे ही दिव्य-लीला-शाक्ति से वही 
भगवत्तत््त जब परम मनोहर सशुण-रूप में प्रकट होता है. तब 
अन्तःकरण से उसमें विलक्षण चमत्कार अनुभूत होता है । 
परन्तु प्रार्ध-क्तय हो जाने, सर्वोपाधियों के मिटने तथा 
साक्षात्‌ सूथ्य-रूप हो जाने पर जो सूर्य्यं को आत्मरूप उपलब्ध 
होता है, चह. तो सवंथा ही अनुपमेय है । जैसे श्री वृषभालुनन्दिनी 
दर्पण में अपने सुखचन्द्र की मधुरिमा का अनुभव. करती हैं । 
अस्वच्छ दर्पण आदि की अपेक्षा स्वच्छ. आदर्श पर किवा 
श्रीकृष्ण के वक्षःस्थल पर उन्हें अपने सुखचन्द्र की मधुरिमा अधिक 
भासित होती है, परन्तु उनके मुखचन्द्र का जो मुख्य माधुर्य है 
-वह तो उनके अन्तरात्मभूत प्रियतम श्रीकृष्ण को ही विदित हो 
-सकता है। किश्चित्‌ भी व्यवधान रहने पर रसास्वादन में कमी 
ही रहती है, अतएव भावुकें का कहना है कि यदि मधुर रूप में ही 
'चक्ष हो तभी रूप-माधुय्य का और यदि पुष्प ही में घ्राण हो, 
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'तब ठीक सौगन्ध्य का आस्वादन हो सकता है। यह वात तो ठीक 
यहीं घटती है कि परमानन्द-सारसवस्व श्रीकृष्ण ही अपनी मधु- 
{रिमा (माधुय्योधिष्ठात्री श्री वृषभानुनन्दिनी) का अनुभव करते हैं । 
'बैसे ही काल्पनिक भेद से ज्ञानी अपने स्वरूपभूत भगवान्‌ के मधुर 
रूप का अनुभव करते हैं। यद्यपि वस्तु वही है, तथापि अचिन्त्य 
दिव्य लीला-शक्ति के अद्भुत प्रभाव से ज्ञानियों का भी मन प्रभु के 
इस मधुर स्वरूप में बलात्‌ आकर्षित हो जाता है। जैसे फल, वृक्ष, 
अंकुर, बीज यद्यपि भूमि के हो स्वरूप-विशेप हैं तथापि फल में भूमि, 
बीज, अङ्कुर, वृक्ष इन सभी की अपेक्षा विलक्षण सौन्दऱ्यं माधुय्ये 
सौगन्ध्य सौरस्य हाता है। एवं शुलाच के बीज या नाल में जैसे 
शाखा उपशाखा कणटक पत्र आदिकों की उत्पादन करने की शक्ति है, 
वैसे ही पुष्प के उत्पादन करने की शक्ति है। परन्तु कण्टकादि- 
'उत्पादिनी शक्ति की अपेक्षा सौगन्ध्य-माघुय्य-सौन्दय््य-सम्पन्न पुष्प 
' उत्पादन करने की शक्ति विलक्षण है वैसे ही भगवान्‌ की महाशक्ति 
में भी प्रपश्चोत्पादिनी शक्ति है और उससे परम विलक्षण परात्पर 
'पू्णेतम भगवान्‌ की स्वरूपभूत मधुर मनोहर मङ्गलमयी मूर्ति का 
'प्रादुभौव करनेवाली शक्ति भो है । उसी अचिन्त्य दिव्य लीला-शक्ति 
-के याग से निराकार भगवान्‌ उसी तरह साकार होते हैं, जैसे शैत्य 
.के याग से निमंल जल बर्फ रूप में, अथवा संघष-विशेष से अव्यक्त 
अग्नि या विद्युत्‌ दाहक और प्रकाशक रूप में व्यक्त होता है। 
'निराकार ब्रह्म की अपेक्षा भी भगवान्‌ की. मधुर मूर्ति में वेसे हो 
चमत्कार भासित होता है। 
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इच्तु ( ईख ) दरड और चन्दन-वृक्ष ही मधुर और सुगन्धित होते 
हैं । यदि कदाचित्‌ इल में सुमधुर फल और चन्दन-बक्ष में अति-सुन्दर 
और सुगन्धित पुष्प प्रकट हो तो उनकी मधुरता और सौगन्ध्य की 
जितनी ही बड़ाई की जाय उतनी ही कम है। इसी तरह अनन्त 
त्रह्माएडान्तगत आनन्दबिन्डु का उद्गमस्थान अचिन्त्य अनन्त 
परमानन्द्घन ब्रह्म ही अद्भुत रसमय है। फिर उसके फलरूप 
मधुर मङ्गल स्वरूप में कितना चमत्कार हो सकता है, यह सहृदय 
ही जान सकते हैं। इचुरससार शक्ररासिता आदि का सार जैसे 
कन्द्‌ होता है, वैसे ही औपनिषद परन्र-रससार भगवान्‌ का 


मधुर मनोहर सगुण स्वरूप है। तभी किसी ने श्रीकृष्ण के देख. 


कर कल्पना की थी कि क्या यह श्री ब्रजाज्ञनाओं का प्रेममससार- 
समूह है, अथवा सात्वतवृन्द का मूर्तिमान्‌ सौभाग्य है, किंवा 
श्रृतियों का गुप्तवित्त त्रह्म/ ही श्यामल मोहमयी मूर्ति को धारण 
करके प्रकट हुआ है-- 

““पुञ्जीमूतं प्रेम गोपाङ्गनानां मूर्तीमृतं भागधेयं यदूनाम्‌ । 

एकोमूतं युसवित्तं श्रुतीनां श्यामीभूतं ब्रह्म मे सन्निधचाम्‌ |? 

इसी तरह-- 

“रग सखि कौतुकमेकं नन्दनिकेताङ्गणे मया दृष्टम्‌ । 

घूलीधूसरिताङ्गो ऱत्यति वेदान्तसिद्धान्तः ॥ 

परमिमसुपदेशमाद्रियध्वं निगमवनेषु नितान्तखेद्‌खिन्नाः । 

विचिनुत भवनेषु बल्लवीनासुपनिषदर्थमुलूखले निबद्धम्‌ ।? 
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कुछ महानुभाव निगमाटवी के त्रह्मतत्त्वान्वेषकां के परिश्रम पर 
दयाद्र होकर उनके अन्वेश्व्य ब्रह्म को यशोदा के उलूखल में 
वॅधा हुआ बतला रहे हैं, ता कुड श्रीमन्नन्दराय के प्राङ्गण में धूलि- 
धूसरित वेदान्तसिद्धान्त के नृत्य का कौतुक वता रहे हैं। परमः 
कातुकी प्रभु में ये सभी कौतुक ही तो हें । इतने पर भी लोगों 
के प्रश्‍न होते हैँ कि निराकार भगवान्‌ साकार कैसे हा सकते हैं, 
परन्तु इस ओर उनका ध्यान नहीं जाता कि जव कौतुकी कृपाल. 
की लीला से निराकार जीव साकार हाता है, क्योंकि सबमत से 
जीव निराकार तथा निरवयव है और स्पशेविहीन आकाश, स्पशां- 


-युक्त वायु के रूप में तथा रूपरहित वायु रूपवान्‌ तेज के. 


रूप में, और रस-गन्धविहदीन तेज जल के रूप में, और रसयुक्त. 
जल गन्धवती प्रथ्वीरूप में अवतीण होता है तब क्या वे निरा- 
कार होकर भी साकार रूप में प्रकट नहीं हो सकते ? 

. भावुक के द्रुतचित्त पर निखिल-रसाम्रत-मूर्ति भगवान्‌ का 
प्राकट्य ही भक्ति! पद्‌ का अथं हाता है। आशय यह है कि. 
अन्तःकरण लाक्षा ( लाख ) के समान कठिन द्रव्य है, परन्तु तापक 
अग्नि के साथ सम्बन्ध हाने से जैसे लाक्षा पिघलती है, वैसे, 
ही स्नेह रागादि तापक भावों के साथ सम्बन्ध हाने से अन्त:- 


` करणा भी पियलता है। यही कारण है कि रागास्पद कामिनी: 


तथा द्वेषास्पद सपोदि पदार्थों का ग्रहण करता हुआ, चित्त पिवल 
कर अपने में उन पदाथों के स्त्ररूपों को अंकित कर लेता है । 


इसी लिये उनका विस्मरण न होकर पुनः पुनः स्मरण हाता है । उसे. 
, 


CC-0. Mumukshu Bhavan Collection. Digitized by eGangotri 


९८ श्रीभगतत्तत्त्व 


तृण आदिकं की स्मृति इसी लिये कम होती है कि उनमें राग इष 
या भय आदि नहीं हुए। अतः चित्त की दरू ति वहाँ नहीं हुई। 
भावुकें का कहना है कि लाक्षा जब तक कम पिघली होती है, तब 
तक उसमें कोई रंग व्यापक और स्थिर नहीं होता, अतः तापक 
अग्नि के सम्वन्ध से लाक्षा इतनी पिघलाई जाय कि सौ पत के कपड़े 
में छानने लायक हो जाय। तब गंगाजल के समान निर्मल और 
द्रवीभूत उस लाक्षा में जो रंग छोड़ा जाय; वह लाक्षा के अणु 
अणु में, सबींश में व्यापक तथा स्थिर होता है फिर. चाहे लाचा 
भी चाहे कि में अपने से रंग को प्रथक्‌ कर दूँ, या रंग ही चाहे कि 
मैं प्रथक हो जाऊं, परन्तु दोनों ही प्रथक्‌ होने में असमर्थ हैं । ठीक 
इसी तरह मगवद्विषयक राग-आदि से गंगाजल के समान निमेल 
और द्रवीभूत चित्त में परमानन्द्घन भगवान्‌ का प्राकट्य होने पर 
फिर पिघलती हुई लाक्षा में रंग की तरह सवोंश में व्यापक तथा 
स्थिर रूप से भगवान्‌ की स्थिति होती है । फिर तो भावना के प्रभाव 
से अपरिच्छिन्न अनन्त आन्तर रस की अभिव्यक्ति अन्तःकरण 
आण तथा रोम रोम में सत्र फैल जाती है, और आन्तर तथा 
बाह्य रूप से संथा ही भगवान्‌ का अनुभव होने लगता है। 
अपने प्रियतम भगवान्‌ के स्वरूप में होनेवाले तीत्र राग और 
उनके विरह व्यथामय तीत्र ताप से भाबुक के गुणमय सव॑ केशों 
का भस्मीभाव हो जाने और भावनामय भगवत्‌-संमिलनसौख्य 
रस से मन, प्राण, इन्द्रिय, देह तथा रोम रोम के आप्यायन होने 
पर बाह्य आभ्यन्तर सरूप से भगवत्तत्त्व का अवगाहन होता है। 
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इस तरह जव अनिमित्ता भागवती अक्ति गुणमय कोशों को जला 
देती है, तभी निरुपाधिक एवं निरावरण होकर भाबुक अपने भगवान्‌ 
से मिल सकता है। भगवद्विरह-त्यथा-तापमयी भक्ति से जिसके 
अन्नमयादि पञ्चकोशरूप त्रिविध तनु नहीं तप्र हुए, वे परमतत्त्वा- 
खत के समास्त्रादन के अधिकारो नहीं हो सकते। यही “अतप्त- 
तनुने _तदामोऽश्नुते इस श्रुति का आशय है । “तपसा 
इच्ज्रादिना भगवद्विरहजन्यतीब्रतापेन भक्तिपरिणामभूतेन ज्ञानाग्निना 
वा न तक्षा तनुर्यस्य स तत्‌ परमात्मतत्वामृतं नाश्नुते” । कृच्छादि 
तप, भगवद्विरह-जन्य तीत्र ताप, और भक्ति के परिणाममूत ज्ञानाभि 
से जिनके स्थूल, सूक्ष्म, कारण ये तीनों तनु नहीं संतप्त हुए, वे 
परमतत्त्व का आस्वादन कैसे कर सकते हैं ? इसी लिये अनिमित्ता 
भागवती भक्ति को सिद्धि से भी श्रेष्ठ कहा जाता है। जैसे 
निगीणे अन्न को जाठराग्नि पचा डालती है, वैसे ही अनिमित्ता 
भक्ति पञ्चकोशों को जीण कर देती है--““अनिमित्ता भागवती 
भक्तिः सिद्ध गरीयसी | जरयत्याशु या कोशं निगीण॑मनले। यथा ।? 
भक्ति ही ज्ञानरूप में परिणत होकर सूल अविद्या का भी विध्वंस 
करतीं है। भट्टोजी दीक्षित “क्लूपि संपद्यमाने च” इस वातिक 
के उदाहरणरूप में कहते हैं “भक्तिज्ञांनाय कल्पते, ज्ञानाकारेण 
परिणमते |” 

श्रीमद्भागवत के माहात्म्य में ज्ञान वैराग्य ये श्रीभक्ति के ही पुत्र 
बतलाये गये हें । ज्ञान, भगवत्माप्रि, मुक्ति आदि यद्यपि भक्ति के. 
फल हें, तथापि फल की अपेक्षा साधन में ही अधिक प्रीतियुक्त 
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होती है | यद्यपि धन का फल भोग, धम, मोक्ष ही है तथापि लोभी 
धन के संग्रह और रक्षा के सामने भाग धम माक्त इन सभी पुरुषाथों 
को तिलाजलि दे देते हैं, क्योंकि उनकी यही दृढ़ धारणा है कि यदि 
साधन है तब सव साध्य सहज ही में सिद्ध हो सकते हैं | माता, याम्य 
पु त्र की उत्पत्ति से ही सौभाग्यवती समझी जाती है, और पुत्र माता 
की भक्ति से ही सौभाग्यवान्‌ होता है । अत: जहाँ ज्ञान, भक्ति का 
फल है वहाँ भक्ति, ज्ञान तथा ज्ञानियों की भी परम पूज्य एवं भज- 
नीय देवता है । द्रवीभूत लाक्षा में एकमेक हुए रंग की तरह भक्त 
के प्रमाद्रे हृदय में एकमेक हुए भगवान्‌ यदि चाहें तो भी प्रथक्‌ 
नहीं हो सकते 

“(विसृजति न यस्य हृदयं हरिरित्यवशाभिहितोऽप्यघौधनाशः | 

प्रणयरशनया धृतांभ्रिपद्यो स भवति भागवतप्रधान उक्तः ॥? 

वरबस भी जिनके मङ्गलमय नाम से बड़ी से बड़ी पापराशि नष्ट 
हो जाती है ऐसे परम-स्वतन्त्र सबंशक्तिसम्पन्न भगवान्‌ जिसके 
अन्तःकरण में स्नेहाद्रेतारूप प्रणयपाश में बॅधकर निकल न सकें वही 
प्रधान भागवत हदते हैं। तभी तो किसी प्रेमी ने राग से पिघले 
हुए अपने अन्तःकरण में उसी द्रवावस्थारूप प्रणयपारा से प्रभु का 
बॉधकर उनकी सकंज्ञता सवशक्तिमत्ता-महाशक्ति को भी कुणिठत 
करके निःशंक होकर कहा है “अच्छा, यदि आप मेरे हृदय से 
निकल सको तो मैं आपके पौरुष के समम्ूँ--.“हस्तमुल्क्िप्य यातो- 
ऽसिं बलात्कृष्ण किमद्भुतम्‌ | हृदयाद्यदि चेद्यासि पौरुषं गणयामि ते |?” 
ऐसे हो भक्त भगवान्‌ को यदि अपने हृदय से प्रथक्‌ करना चाहे 
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ता भी नहीं कर सकता। इसी लिये ता ब्रजाङ्गना श्रीकृष्ण से 
अपना मन हटाने के लिये उनमें दाषानुसन्थान करती हैं “हे सखि ! 

असितां ( कालों ) से सख्य नहीं ही करना चाहिये, परन्तु क्या 
करें; श्यामसुन्दर श्रीत्रजेन्द्रनन्द्न की कथा और कथार्थ ता हम 
लोगों के लिये दुस्त्यज ही है ।” एक सखी श्रीकृष्ण प्रेम में मूच्छित 
अपनी प्रियतमा सखी के उपचार में लगी हुई थी। इतने ही में 
दूसरी सखी आकर कुळ कृष्ण की चचा चलाने लगी । उपचार में 
लगी हुई सखी वारण करती हुई कहती है. “संस्यज सखि तदुदन्तं 

यदि सुखलवमपि समीहसे सख्या: । स्मारय किमपि तदितरद्विस्मारय 
हन्त माहनं मनसः |” हे सखि ! यदि आपनो प्रिय सखी के विश्रान्ति 

लेने देना चाहती है तो यहाँ उन ( श्रोत्रजराजकुमार ) की चचो न 
चला, किन्तु किसी और वात की याद दिलाकर किसी तरह सन- 
साहन का इसके मन से झुला दे । 

महामुनीन्द्रगण वाह्य विषयों से मन को हटाकर श्रीक्रष्णचन्द्र 

परमानन्द में मन लगाना चाहते हैं, किन्तु ये त्रजदेवियाँ अपने मन- 

साहन श्रीकृष्ण से मन हटाकर अन्य विषयों में लगाना चाहती हैं । 
यागीन्द्रगण अपने हृदय में जिसके स्मृति-लेश के लिये लालायित 
हैं, उन्हीं सव प्राणि-परप्रे मास्पद्‌ जीवनधन प्रभु को वे हृदय से 
निकालना चाहती हें । ठीक ही है, पूर्ण-द्रवीभूत लाक्षा और उसमें 
स्थायिभावापन्न रङ्ग इन दोनों का इतना अद्‌भुत घनिष्ठ सम्बन्ध 


` हा जाता है कि दोनों ही का परस्पर प्रथक्‌ हाना असम्भव है। 


उसी तरह भगवद्भावना से द्रवीभूत अन्तःकरण पर भगवान्‌ की 
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स्थायिभावापत्ति हाने से फिर परस्पर का पार्थक््य असम्भव हा 
जाता है। यद्यपि जीव का भगवान्‌ के साथ स्वाभाविक सम्वन्ध 
इससे भी बहुत अधिक घनिष्ठ है, जैसे तरज्ञों की समुद्र के बिना 
स्थिति ही नहीं, वैसे भगवान्‌ के बिना जीव की सत्ता ही नहीं । 
“से तें तोहि ताहि नहि' मेदा । 
वारि वीचि जिमि गावहि' वेदा ॥?? 

तथापि स्तरूप-सात्तात्कार के पहले यह स्वाभाविकी निरतिशय 
निरुपाधिक प्रीति असम्भव है, अत: भगवान्‌ और उनमें स्वाभा- 
विकी प्रीति ये सभी उस द्रवावस्थारूप प्रणय के ही पराधीन हैं । 
इसी लिये किसी महानुभाव ने कहा है कि “अहो चित्रमदो चित्र 
वन्दे तत्मेमवन्धनम्‌। यद्वद्ध' मुक्तिदं मुक्त ब्रह्म क्रीडामृगीकृतम्‌ ।” अहो 
आश्‍चर्य ! मैं तो उस प्रभवन्धन का वन्दन करता हूँ जिससे 
बँधकर सबको युक्ति देनेवाला और स्वयं नित्यमुक्त ब्रह्म भी भक्तों 
का .खिलौना बन जाता है । वस्तुत: निरतिशय निरुपाधिक पर- 
प्रेमास्पद पूर्णतम पुरुषोत्तम का स्वरूप ही प्रेम है। 

लाक सें यद्यपि प्रेम, और उसका आश्रय, एवं विषय ये तीनों 
एथक्‌ होते हैं तथापि अलौकिक दिव्य-प्रेम में तीनों ही एक 
हैं। अतएव “आत्मनस्त कामाय सर्व प्रियं भवति इत्यादि बचनों 
से निरुपाधिक प्रेम और प्रमास्पद्‌ का अभेद कहा गया है “प्रेमी 
प्रेम-पात्रन में बतायो है अभेद वेद | ? इसी लिये “जल वीचि सम 
कहियत भिन्न न भिन्न | बन्दौं सीताराम पदर इत्यादि वाक्यों से 
महानुभावों ने मुख्य प्रेमी और प्रेमास्पद सीता और राम में अभेद 
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कहा है । जैसे अस्त और उसकी मधुरिमा का अति-घनिष्ठ तादा- 
त्म्य-सम्बन्ध होता है, वैसे ही परमानन्दसुधासिन्धुसार-सवस्व' 
श्रीमद्राघवन्द्र रामचन्द्र और उनकी माधुय्याधिष्ठात्री परमाह्मादिनी 
हृदयेश्वरी श्रीजनकनन्दिनी का भी अत्यन्त घनिष्ठ स्वरूपभूत 
ही सम्बन्ध है। अर्थात्‌ सवोन्तरङ्ग एवं सब से सन्निहित में 
ही सवोत्कृष्ट सम्वन्ध होता है | अन्तरङ्गता और सान्निध्य की समाप्ति 
या पस्यवसान-निरतिशयता प्रत्यगात्मा में ही होती है। अतः 
्रत्यक्‌-चेतन्याभिन्न भगवान्‌ में ही प्राणियों का मुख्य प्रेम हाता है । 
ज्ञानीजन परमार्थतः भगवान्‌ को अपना अन्तरात्मा समझकर 
पुनः काल्पनिक भेद का अवलम्वन करके भगवान्‌ का भजते हैं। 
“थारमार्थिकमद्वेतं द्वैतं भजनहेतवे । ताइशी यदि भक्तिः स्यात्सा तु 
मुक्तिशताधिका” पारमार्थिक अद्वेत और भजन के लिये द्वेत, वस 
इस भावना से यदि भक्ति हो तब तो यह भक्ति अपरिगणित मुक्तियों 
से भी श्रेष्ठ है, क्योंकि अद्वेत-प्रवोध बिना यह्‌ द्वेत सबोनर्थ का 
मूल ही है। राग, दष, शोक, मोह सबका प्रसव इस छेत से ही 
होता है। परन्तु बोध हो जाने पर भक्ति के लिये स्त्रमनीषा- 
कल्पित दंत तो अद्वेत से भी अति सुन्दर है। “क्वेतं मोहाय बोधात्‌ 
प्राक्‌ जाते वोषे मनीषया। भक्तयर्थ कल्पितं द्वेतमद्वेतादपि सुन्द्रम्‌ |? 
भगवान्‌ निर्गुण भी हैं और सगुण भी । . उनकी उपासना भेद- 
भावना तथा अभेद-भावना दोनों ही प्रकार से हो सकती है। 
स्वयं श्रीमुख की उक्ति है कि “ज्ञानयज्ञेन चाप्यन्ये यजन्तो मामुपा- 
सते । एकत्वेन पृथक्त्वेन वहुधा विश्वतोमुखम्‌ |” कोइ भक्तियाग से, 
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कोई ज्ञानयोग से मेरा यजन करते हुए उपासना करते हैं । कुछ 
लोग एकत्वभाव से और कुछ प्रथकत्वभाव से मुझ 
विश्वतोमुख की उपासना करते हैं। ज्ञानी अत्यन्त निष्काम 
तथा निष्कपट होकर भगवान्‌ को भजता है। अतएव 
“ज्ञानी त्वात्मैव मे मतम”, “एकभक्तिर्विशिष्यते” इत्यादि स्थलों में श्री- 
भगवान्‌ ने ही ज्ञानी को अपने में अनन्य प्रीतिमान्‌ और उसे निज 
'अन्तरात्मा ही वतलाया है। 

भगवद्भावापन्न भगवान्‌ के अन्तरात्मस्वरूप ज्ञानी के भगवान्‌ 
से भिन्न काई वस्तु ही दृष्टिगोचर नहीं होती । इसी लिये मुक्तोपसृष्य 
भगवान्‌ को प्राप्त कर लेने से मुक्ति की भी स्पृह्य मिट जाती है। 
अतएव “न किञ्चित्साधवो धीरा भक्ता हेयकान्तिनो मम | वाड्छन्त्यपि मथा 
दत्त कैबल्यंमपुनभंवम्‌।” ये भक्त उसी तरह कभी निर्विकल्प 
समाधि से भगवान्‌ के अङ्क में उनके साथ एकमेक होकर विराज- 
मान होते हैं और कभी श्रद्धाभक्ति से भगवान्‌ के श्रीचरण-कमल के 
सौन्दर्य माधुय्योदि का सेवन करते हैं जिस तरह प्रेयसी 
कभी प्रियतम के अंक में एवं वक्षस्थल पर यथेष्ट क्रीडा करती है और 
कभी सावधानी से प्रियतम के पादपझ् का आराधन करती है । 
प्रियतमहृदये वा खेलतु प्रेमरीत्या पदयुगपरिचर्याम्प्रेयसी वा. विधत्ताम्‌ । 
विहरतु विदितार्थो निर्विकल्पे समाधौ ननु भजनविधौ वा तुल्यमेतद्द्य॑ 
स्यात्‌ ।” जैसे चतुरा नायिका प्रियतम के साथ एकमेक होकर भी 
व्यवहार में अपने प्रियतम को चेला वबल के व्यवधान ( शूँ घट पट 
को ओट ) से ही देखती है । 
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“बहुरि वदन-विधु अञ्चल ढोंकी | 
पिय-तनु चितै भोंह करि बाँकी || 
खञ्जन मञ्॒तिरीछे नयननि। 
निज पिय कह्यो तिनहिं सिय सैननि |”? 
ठोक वसे ही ज्ञानी यद्यपि अपने निरतिशय निरुपाधिक प्रत्यक- 
चैतन्याभिन्न भगवान्‌ के साथ सर्बंथा एकमेक ही रहते है, तथापि 
व्यवहार सें भेद-भावना से ही अपने भगवान्‌ की भक्ति करते हैं । 
“विश्वेश्वरोऽपि सुधिया गलितेऽपि भेदे, 
भावेन भक्तिसहितेन समच॑नीयः | 
पाणेश्वरश्चतुरया मिलितेऽपि चित्ते, 
चैलाञ्चलब्यवहदितेन निरीक्षणीयः ||” 
अन्तरात्मा, अन्तःकरण, प्राण, इन्द्रिया तथा राम रोम में आम्तर 
वाह्य स्वरूप से प्रभु का सुमधुर स्वरूप अनुभव करने के लिये 
ही ज्ञानीजन भक्तियोग से श्रोपरमहंस हा जाते हैं और वे ही शुद्ध 
प्रेमी होते हैं। अतः इनके लिये प्रभु का प्रादुभीव है। ऐसे ही 
झुद्ध-प्रेमियों से श्रीत्रजाङ्गना प्रश्नति थी, जिन्हें श्रीकृष्ण के विरह 
में एक क्षण भी सहस्नों युग के समान प्रतीत होते थे और श्रीकृष्ण 
के सम्मिलन में सहस्र करप भी क्ण ही के समान प्रतीत होते थे। 
इस तरह जा प्रभु के विना प्राण-धारण ही नहीं कर सकते, उनके 
लिये भी प्रभु का प्राकट्य होता है। इस शुद्ध तत्त्वनिष्ठ प्रेमी के 
लिये मुख्यरूप से प्रभु का प्राकट्य हाता है। फिर ता सुसुक्तओं के 
लिये किंवहुना प्राणिमात्र के कल्याण के लिये भी प्रभु का 
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प्राकट्य हाता है। इसी वास्ते ता श्री झुकदेवजी ने प्राणिमात्र के 
निःश्रोयस को ही प्रसुःप्राकट्य का प्रयोजन कहा है “टणां निःभ्रेयसा- 
थाय व्यक्तिर्भगवतो टप । अब्ययस्याप्रमेयस्य निर्गुणस्य गुणात्मनः} 
यहाँ 'नुणां? से “नरमात्राभिमानिनां' यह अर्थं समझना चाहिए । 

जैसा कि 'न कर्म लिप्यते नरे? यहाँ पर श्री शंकराचाय भगवान्‌ ने 

“नरे! का 'नरमात्राभिमानिनि? यह अर्थ किया है । भावार्थ यह हुआ 

कि ज्ञानी और उपासकों से भिन्न साधारण अज्ञ-प्राणियों के नि:- 

श्रोयस के लिये निगुण निराकार निर्विकार भगवान्‌ का सगुणरूप 

में प्राकट्य हाता है । 

अतएव काम, क्रोध, इष्या, भय, स्नेह आदि किसी भी भाव 

से भगवान्‌ में चित्त लगाने से प्राणियों का कल्याण हो जाता है, 

अर्थात्‌ यहाँ ज्ञान के विना भी प्राणियों का कल्याण हो जाता है। 
जैसे विष-बुद्धि से भी अमृत पान करने से अस्तत्व-लाभ होता है, 
वैसे ही ब्रहमबुद्धि विना भी जिस किसी तरह भी श्रीकृष्ण का सेवन 
करने से भगवत्प्राप्ति हो ही जाती है; क्योंकि वस्तु-शाक्ति ज्ञान की 
अपेक्षा नहीं करती । यद्यपि यों ता जब “सवे खल्विदं ब्रह्म” इत्यादि 
श्रुतियों के अनुसार सब कुछ ब्रह्म ही है तो फिर प्राकृत खी-पुत्र आदि 
के प्रेमियों को भी मुक्त हा जाना चाहिये, क्योंकि जब सब वस्तु ब्रह्म 
ही है, ज्ञान की“अपेत्ता-है ही नहीं;:फिर पन्नी-सेवन भी ब्रह्मसेवन 
क्यों न माना जाय ? इत्यादि शांकाएँ होती हैं | तथापि भगवान्‌ 
निरावरण ब्रश हैं, और, प्रपश्व #साबरण ब्रह्म है। बस, इसी भेद 
स भरावान्‌ का सेवन ज्ञान बिना.भी- कल्याण कारक है, और प्रपश्च- 
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सेवन ज्ञान विना प्रपथ्च का ही प्रापक है। जैसे मेघ के सम्बन्ध से 
आदित्य का रूप छिप जाता है, परन्तु दिव्य उपनेत्र या दरवीन 
क सम्वन्ध से आदित्य का स्वरूप आवृत नहीं हाता, किन्तु अति- 
दिव्य स्वरूप में स्पष्ट होता है, वैसे ही प्रपश्वोत्पादिनी मलिनशक्ति 
क सम्वन्ध स प्रपश्चरूप में प्रकट ब्रह्म का निजी दिव्यरूप तिरो- 
हित या आवृत हा जाता है। परन्तु दिव्य लीलाशाक्ति के याग 
स दिव्य मधुर सगुण साकार श्रीराम, श्रीकृष्ण रूप में प्रकट पर- 
नहा का स्वरूप आवृत नहों होता, किन्तु दिव्य स्वरूप में प्रकट 
हाता है। अतः निरावरण रूप में ज्ञान की आवश्यकता नहीं, 
सावरण रूप में ही है। सत्त्वादिगुणकृत प्रभाव से विनिमु क्त 
हान क कारण ही ये निगुण भी कहे जाते हैं। इसी आशय से 
हरिहिं निगणः साक्षात? इत्यादि उक्तियाँ हैं। इन्हें जाखुंद्धि से 
समाश्रयण करक भा कुछ अरजाङ्गनाएं मुक्त हा गई--तमेव परमात्मानं 
जारबुद्धश्याउपि संगताः । जहुगुंणमयं देहं सद्य: प्रच्चीणवन्धनाः |” जैसे 
चिन्तामणि में दीपक-वुद्धि से भो प्रव्रत्त होने से प्राप्ति चिन्तामणि _ 
की ही हाती है वैसे ही निरावरण श्रीकृष्ण परमात्मा में किसी भी 
बुद्ध स प्रवृत्त क्यों न हा प्राप्ति अखण्ड अनन्त निरावरण ब्रह्मः 


N A: 


की हीं हागी । ` 
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बेदान्तवेद्य, परात्पर, पूर्णंतम भगवान्‌ अपने परम-प्रिय धमं के 
संस्थापन तथा गो, विप्र, साधुजनो की रक्षा के लिये अपनी दिव्य 
लीलाशक्ति द्वारा अद्‌भुत सौन्दर्यं माधुय्यं सौगन्ध्य सौरस्य 
सौस्वर्यं सुधाजलनिधि मङ्गलमय विग्रह धारण करके प्रकट होते 
हैं। भक्तों को अभय देनेवाले विश्वान्तरात्मा भगवान्‌ का प्रादुमोब 
प्राकृत जीवों की तरह नहीं होता, किन्तु भोतिक-धातुसम्बन्ध बिना 
ही मन में उनका प्राकट्य होता है। व्यापक विरज ब्रह्म का धारण 
सिवा निर्मल अग्र्य मन के और किसी तरह बन ही नहीं सकता | 
अनन्त अखण्ड ब्रह्मतेज को ग्रहण तथा धारण करने से प्राणी में 
तेज प्रागरभ्य आदि दिव्य शाक्तियाँ स्फुरित होती हैं। अतएव. 
अचिन्त्य भगवान्‌ श्री वसुदेवजी के मन में ही प्रविष्ट हुए और मन से 
ही देवकी ने वसुदेवजी से श्रीकृष्ण को धारण किया : --“आविवेशांश- 
भागेन मन आनकदुन्दुभेः”, “काष्ठा यथानन्दकरं मनस्तः |”? 

सकल-लोक-नायक पुरुषोत्तम का आगमन जानकर समस्त 
प्रकृति अपने प्रियतम, जीवनधन प्रभु के स्वागत के लिये उतावली 
हो उठी । परम-शोभन समय प्रकट हुआ और शान्त दिव्य नक्षत्र 
तथा ग्रह तारक आ जुटे । समस्त दिशा-विदिशाये प्रभु-सम्मिलन की 
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संभावना सं प्रसन्न हो उठीं। निमल उडुगणां से युक्त गगन के 
आनन्द का सामा न रहा । पुर, प्राम, त्रज सहित माधवी श्रीभू 
दवा चं सवसाज्ञल्यसम्पन्न रूप धारण किया । सरोवर, सरिताओं का 
जल शीतल, निमल तथा सुहावना होकर कमल कमलिनियों की दिव्य. 
श्री से सुशोभित हो उठा । भ्रमरन्द, मयूर, हंस, सारस, कारएडव 
काकिल, शुक, तित्तिर, पारावत और अनेक दिव्यवर्ण बिहंगमों के 
सुमधुर निनाद से उन सरित्‌-सरोवर तथा वनराजियों के पुष्पस्तबक 
प्वादि सन्नादित होने लगे और पुष्पगन्धयुक्त सुखद,सुस्पश, सुन्दर 
शातल समीर बहने लगा । इतना ही नहीं, दुष्ट दानवों के अत्या- 
चार स प्रशान्त अभि, श्री भगवान्‌ का आगमन जानकर फिर से 
देदीप्यमान हो उठे ओर आततायियों के उत्पीड़न से मुरमाये हुए 
सत्पुरुषों के सुमनोरूप सुमनस पुन: प्रफल्लित हो गये, देवलोक में 
भ देवता दुन्दुभि बजाने लगे और ब्रह्मा, रुद्र, इन्द्र आदि पुष्पों 
को बृष्टि करने लगे। सिद्ध, चारण आदि पवित्र मंत्रों से ब्रह्माएड- 
नायक प्रभु का स्तवन करने लगे, किन्नर, गन्धवंगण जगत्पावन गुणो 
का गान करने लगे, और विद्याधर, अप्सराओं के साथ प्रभु-प्रेम 
सं निभर होकर नृत्य करने लगे । 

एस सझुयाग में देवरूपिणी देवकी में आनन्दकन्द श्रीक्रष्णचन्द्र 
ऐस प्रकट हुए जैसे प्राची-दिक भें पूण-चन्द्र । पूर्णिमा को छोड़कर 
अन्य तिथियों में ठीक पूवी दिक्‌ का सम्बन्ध न होने से चन्द्रमा में 
पूणता नहीं होती। यही कारण है कि श्रीकृष्णचन्द्र के पूर्ण प्रकाश 
के लिये देवको देवी को प्राची दिक बतलाया गया है-“देवक्यां 
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देवरूपिण्यां. ... प्राच्यां दिशीन्दुरिव पुष्कलः |” श्री गोस्वामी तुलसीदास- 
जी ने सी आनन्द-वद्ध"न श्रीरामचन्द्र के पूर्णतम रूप में प्रकट होने के 
“लिये श्री कौशल्या माता को प्राची वतलाया है- “बन्दो कौशल्या 
दिशि प्राची |” परन्तु यहाँ एक वात और है। अलौकिक 
अदूसुत आनन्द-सुधासिन्धु-्समुइभूत, श्रीकृष्णचन्द्र जैसे सकलंक 
लौकिक चन्द्र से विलक्षण हैं वैसे ही निमल-विशुद्ध-सत्वमयी देवकी 
रूपा प्राची भी प्राकृत प्राची से विलक्षण है । फिर जैसे सूर्य्यकान्ता 
मणि पर ही सूऱ्ये का पूर्णरूपेण प्राकट्य होता है, बैसे बेदान्तमहा- 
'चाक्यजन्य त्रह्माकाराकारित परम-सत्त्वमयी मानसी वृत्ति पर ही 
'पूर्णतम पुरुषोत्तम का प्राकट्य होता है। अतः यहाँ पर वही परम 
सत्त्वसमूहाधिष्ठात्री महाशक्ति देवरूपिणी श्री देवकी हैं और उनमें 
पूणेतम तत्त्व का ही आनन्दघन श्रीक्ृषष्णचन्द्र-रूप में प्राकट्य 
हुआ है। 

जन्म होने पर श्री वसुदेवजी ने एक ऐसे अद्भुत वालक का 
देखा, जिसके कमलदल के समान लोचन हैं और जो अपनी चार 
भुजाओं में शाङ्ग], चक्र, गदा, पद्म धारण किये हुए है। उसका 
शरीर नव-नील-नीरद के समान परम सुभग सौन्दय्य-सम्पन्न 
है आर उसपर श्रीवत्स-चिह्न-युक्त कोस्तुभमणि तथा पाता- 
सब्र, विराज रहा है । परम-तेजोमय किरीट तथा कुएडल 
की दिव्य-दीप्ति से उसके सहस्रों कुन्तल (“स्निग्ध सुचिक्कण-दीप्ति 
श्यामल अलकावली') आलिङ्गित हैं। उनमें किरीट की दोति से 
ऊध्वं और कुएडलों की दीप्ति से निम्नभाग की अलकावली वैड्ये- 
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मणि की तरह नानाछवियुक्त हो रही हैं। ऐसे तेजोमयी काश्ची 
आदि से अत्यन्त शोभायुक्त वालक को विस्मय से प्रफुछ नेत्रो द्वारा 
देखकर श्री वसुदेवजी ने परत्रह्म परमात्मा को ही अपने पुत्ररूप 
में सममा और उसके जन्मोत्सव में मन से ही त्राह्मणों के लिये दश 
सहसत्र गौओं कां संकल्प कर डाला | फिर उस बालक को अपने 
दिव्य त्राह्म-तेज से सूतिका-भवन को प्रभासित करते हुए, अपने 
ओरीअज्ञ की सुभगता, श्यामलता और मधुर दिव्य दीप्ति से, नील- 

सणि तथा नीलेन्दीवर-केश की सहज सुभगता और श्यामलता 

तथा अपरिगणित सूर्ये चन्द्र के सुमधुर दिव्य प्रकाश को लजानेवाले 

साक्षात्‌ परम पुरुष परमात्मा जानकर वे विनम्र और कृताअलि 

तथा प्रभावित होने के कारण निर्भेय हकर, स्तुति करने लगे-- 

हे नाथ ! मैंने आपकी मङ्गलमयी कृपा से ही आप के जाना | 

आप प्रकृति-पार सव-वुद्धि-साक्ती निर्मल-बाध तथा आनन्द स्वरूप 

साक्षात्‌ परम पुरुष हैं। आप ही पहले अपने प्रकृति से त्रिगुणा- 
स्मक प्रपश्च का निमोण कर पश्चात्‌ उसमें अधविष्ट होकर भी 

(क्योंकि सर्वप्रकाशक सवीधिष्ठान व्यापक असङ्ग तत्व का प्रवेश 
नहीं बन सकता ) प्रविष्ठ के समान प्रतीत होते हैं। जैसे मह 
दादि अविकृत भाव विकृत भूतो के साथ मिलकर विराट्‌ का निर्माण 
करते हैं और उनमें अनुगत से प्रतीत होते हुए भी वास्तव में 
अप्रविष्ट ही हैं, हे नाथ ! वेसे ही आप सवेप्रकाशक सवीधिष्ठान 
सवकारण ह. । आपका विवत्तभूत जगत्‌ आपमें ही है, और 
आप स्वरूप से असङ्ग हाते हुए भी तत्तत्रपथ्वो की सत्ता और 
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स्फूर्तिरूप से उनमें प्रविष्ट से प्रतीत हाते हें। यहाँ तात्पय्ये यह है 
कि कार्थ्य से प्रथम ही कारण सिद्ध हाता है। किम्बहुना कारण 
का ही कार्यरूप में प्रादुभोौव हाता है। कारण से भिन्न कार्य 
कुळ दातो ही नहीं, फिर कार्य में कारण का प्रवेश या परस्पर 
आधाराधेय भाव कैसे हा सकता है, पर तव भी कुएडल सें 
सुवण, पट में तम्तु, ऐसा व्यवहार होता है। इसलिये अनिव- 
चनीय कार्यं और कार्थ में कारण का अनिवचनीय प्रवेश 
प्रतीत दाता ही है। 

हे नाथ ! आप रूपाज्ञानादि साधनों से अनुमित इन्द्रियां तथा 
तदग्नाद्य रूपादि विषयों के सांथ सत्ता स्फूर्ति रूप से विराजमान 
रहते हुए भी इन्द्रियादि से अग्राह्य ही रहते हैं । जैसे चक्षु से रूप- 
ग्रहण काल में रूप के साथ विद्यमान भी रस नहीं गृहीत होता 
क्योंकि इसके ग्रहण में चक्षु की शक्ति नहीं है, वैसे ही विषय तथा 
इन्द्रियादि में विद्यमान रहते हुए भी आप इन्द्रियादि से उपलब्ध 
नहीं होते; क्योंकि इन्द्रियों में सवोधिष्ठानभूत आपका प्रकाश करने 
का सामर्थ्य नहीं है। परिच्छिन्न पक्षी आदि का नीड़ में प्रवेश 
हाता है, आप अपरिच्छिन्न हैँ, अतः आपका बाह्य आभ्यन्तर 
भाव ही नहीं वन सकता । आप सवस्वरूप तथा सवात्मा एवं 
परमार्थ-वस्तु हैं, आपका प्रवेश कैसे और कहाँ हो सकता है ९ 
यदि कोई कहे कि दश्यःप्रपश्च में आपका प्रवेश हो सकता है सा 
ठीक नहीं, क्योंकि निर्विकार सञ्चिदानन्द॒ भगवान्‌ से भिन्न दृश्य- 
प्रपश्च में जो सत्यत्व बुद्धि करता है, वह अविवेकी है। ( हेयादि 
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चश्य-अनुवाद वाचारम्भण को छोड़कर किसी तरह से भी विचार- 
सह नहीं है किन्तु तत्त्वकाटि से अत्यन्त बहिभू त अविचारित 
रमणीय ही है। ) 

ह नाथ ! यद्यपि आप निरीह, निगण तथा निर्विकार हैं, तथापि 
तत्त्वज्षणण सकल प्रपञ्च की उप्पत्ति, स्थिति, प्रलय आपसे ही 
कहते ह। आपके मायायुक्त और मायातीत रूप में ये दोनों 
बाते. विरुद्ध नहीं हैं । अर्थात्‌ आपके मायायुक्त-रूप से अनन्त 
ब्रह्माएड के स॒ष्ट्यादि होते हैं, और मायातीत-रूप से आप निरीह 
निगुण भी हैं। वस्तुतः आपके आश्रित रहनेवाली माया 
समस्त विलास आपमें औपचारिक दृष्टि से व्यपदिष्ट होते हैं। 
त्रिलोकी-पालन के लिये आप ही सत्त्व का अवलम्वन करके शुक्ल 
रूप को धारण करते हैं और उत्पादन तथा संहार के लिये रक्त 
और कृष्णरूप धारण करते हैं । 

हे विभा | आप इस लाक की रक्षा के लिये ही मेरे गृह में 
अवतीण हुए हैं, और आप असुर-यूथपों की सुसज्जित बड़ी से बड़ी 
सेनाओं का वध करके भू-भार का अपनयन करेंगे। परन्तु आपके 
अग्रजा का. वध करनेवाला यह कंस तो अभी ही आपका जन्म- 
श्रवण करते हां शस्र लेकर आवंगा ।” 

इस तरह श्रीवसुदेवजी की स्तुति समाप्त होने पर देवकी भी 
महापुरुष-लक्षण-सम्पन्न पुत्र को देखकर तथा कंस से भयभीत 
होकर स्तुति करने लगी-“जिस अव्यक्त, आद्य, निर्विकार, निग 


त्रह्मज्याति को वेद निर्विशेष, निरीह तथा सत्ता-मात्र बतलाते हैं 
< 
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चह समस्त कार्य-कारण अध्यात्म के प्रकाशक, व्यापक विशुद्ध ्रह् 
आप ही हैं। कालचक्र के वेग में समस्त प्रपञ्च का विलयन हो 
जाने पर भी एक आप ही अवशिष्ट रहते हैं। हे प्रृति-प्रवतेक 
प्रभो | यह कालचक्र भी केवल आपकी ही लीला है । अत: नाथ ! ' 
सैं आपको प्रपन्न हुई हूँ । 

हे नाथ ! मरणधर्मा प्राणी मृत्यु व्याल से भीत होकर पलायन 
करता हुआ समस्त लोकों में गया, परन्तु कहीं निय न हुआ । 
पर जब कभी वह आपकी कृपा से आपके श्रीचरणां को प्राप्त 
करता है, तभी स्वस्थ होकर सुख की नींद साता है फिर ता झूत्यु 
उससे बहुत दूर रहती है। हे नाथ! आप हम सवकी इस कंस 
से रक्षा करें और साथ ही यह भी प्रार्थना है कि यह ध्यानास्पद 
: स्वरूप सब साधारण को दृष्टिगोचर न हो, और कंस मुझमें हुए 
आपके जन्म को न जाने ।” | 

इस तरह नाना प्रकार से वसुदेव और देवकी का स्तवन श्रवणकर 
उनके पूर्वजन्म की तपस्या तथा वर-प्राप्तिकी बात बताकर एवं अपने 
को नन्द के घर पहुँचाने का संकेत करके माता-पिता के देखते-देखते 
ही अपनी दिव्य योगमाया के प्रभाव से श्रीकृष्ण शिशु रूप में व्यक्त 
हो गये। भगवान्‌ के संकेत से ज्यांही श्रीवसुदेवजी ने अपने 
शिशु को नन्द के घर पहुँचाने का मन किया त्योंही श्रीवसु- . 
देवजी के चरणों के बन्धन शिथिल हो गये, और पहरेदार से 
गये। वज्रमय कपाट भी खुल गये। जिस समय श्रीवसु- 
देवजी बालकरूप परमपुरुष को लेकर चले, नागराज श्रीशेष अपने 
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सहस्र फणों से छाया करते हुए साथ चले, और श्रीयमुनाजी 
गाध हो गई' । इस तरह श्रीयोगमाया की सहायता से श्रीवसुदेव- 
जी ने श्रीमन्नन्द्राय के मंगलमय भवन में, जिसका द्वार खुला था, 
पहुँचकर प्रसुप्न श्रीत्रजेन्ट्रगेहिनी की शस्या पर अपने सववस्व पुत्ररत्न 
किंवा अन्तरात्मा को ही लिटा दिया और कन्या-रूप में श्रीयशोदा- 
जी से उत्पन्न योगमाया का लेकर वे अपने स्थान को लौट आये । 
श्रीवसुदेव के चले जाने तथा योगमाया का प्रभाव- मिट जाने पर 


' सब लोग प्रबुद्ध हो गये-- 


“६द्र॒शे च प्रबुद्धा सा यशोदा जातमात्मजम्‌। 
नीलोत्पलदलश्यामं ततोऽत्यर्थे मुदं ययौ ||? 

( विष्णुपुराणे ) 
श्रोत्रजेन्द्रगहिनी ने प्रबुद्ध होकर नीलोत्पलदल-श्याम मनोहर 
पुत्र को देखा और वे अत्यन्त हपं को प्राप्त हुई । इस समय की 
चालकृष्ण की शोभा या छवि का कहना ही क्या है। भगवान्‌ 
दिव्यातिदिव्य महेन्द्र नीलमणि तथा अति दिव्य. नील कमल, 
कि वा नील नीरधर, या मयूरपिच्छचन्द्रक से काटि,गुणित सुन्दर 
श्यामल कोमल गंभीर एवं दीप्तिमान्‌ हैं और अपने अमृतमय 
मुखचन्द्र की दिव्य छवि से अनन्त कोटि चन्द्रमाओं को लजाने- 
चाले हैं। लाकातीत कमलदल सरीखे मनोहर: नयन हैं. और 
कल्पतरु के सुकोमल नवल दल की झदुता एवं मनोहरता का 
प्रहसन करनेवाले अझ्घरि-पल्लब हें । श्रीत्रजेन्द्रगेहिनी यशुमति 


` अपने मधुरतम ललन श्रीकृष्ण को देखकर कल्पना करती हैं, क्या 
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यह श्यामल महोमय परमतत्त्व श्याममय प्रकाशा-पु्ों का साम्राज्य 
है, किंवा रूपरन्राकरों की दिव्यनिधि है, किंवा लावण्यासृत- 
माणिक्य का परम सौभाग्य है, किंवा तत्तत्‌ अङ्गावलियां का 
सुशोभित सिद्धान्त है । 


यशादानन्दन श्रीश्यामसुन्दर के सुमधुर स्वरूप का अनुभव 
करके भगवद्भक्त कवीन्द्रगण भी कल्पना करते हैँ । श्रीत्रजन्द्रगेहिनी 


यशोदा के अंक में विराजमान श्रीकृष्ण माना अद्‌भुत छुवलय 
अर्थात्‌ रात्रिविकासी पंकज हैं। वह पंकज भी जलीय सरोवर के 
साधारण पंक या च्षीर-सरोवर के नवनीतमय पंक से जायमान 
नहीं है, किन्तु पूर्णनुराग रससार सरोबर के सारमय पंक से 
उत्पन्न होनेवाला पंकज है। यह ऐसा अलौकिक कुबलय है कि 
आज तक भज्ञों ने इसका आघाण एवं मकरन्द पान नहीं किया। 
अर्थात्‌ भक्तों ने अब तक श्रीमन्नारायण के ही रूप-माधुय्ये का 
आस्वादन किया, पर इन यशोदोत्सङ्ग-लालित श्रीकृष्ण का माधुय्यो- 
मृत पान नहीं किया और अनिलों ने अभी तक इस पंकज का 
सौगन्ध्य भी नहीं हरण किया । अभिप्राय यह है कि कवीश्वरों ने 
अब तक नारायण के यश का ही वर्णन किया है, अतः यह उनके. 
लिये भी अपूव ही है और यह नीर में उत्पन्न होनेवाला भी नहीं 
अर्थात्‌ प्रपञ्च में श्रीकृष्ण का प्रादु्ाव ही नहों है। तरज्ञों ने भी 
इस पंकज को आहत नहीं किया है अर्थात्‌ मायामय गुणों के. 
तरङ्गों से यह असंस्प्रष्ट है और आज तक किसी ने कहीं भी इस 
अदूसुत कमल को देखा भी नहीं है या वैकुए्ठवासियों ने भी इस 
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तत्त्व का दशन नहीं किया है। अथवा श्रीकृष्णचन्द्र परमानन्द 
कन्द के श्रीअज्ञ का ऐसा आदूभुत नित्य नवनवायमान माधुय्य 
कि भक्तगण अनादि काल से उसका आस्वादन करते इए भी 
उसका प्रतिक्षण अभिनव एवं अपूर्वं ही सममते हैं, वैसे रसिकजन 
भी सदा ही श्रीकृष्ण के सुमधुर यश का वणन करते हैं पर तव भी 
उन्हें प्रतिक्षण उसमें अपूर्वता ही का भान होता है :-- 
“अनाघातं अङ्गौ रनपह्तसागन्ध्यमनिलै- 
रनुत्पन्न' नीरेष्वनुपहतमूर्मीकणमरैः; 
अदष्ट' केनापि क्वचन च चिदानन्दसरसो 
यशोदायाः क्रोड़े कुवलयमिवीजस्तदभवत्‌ || 

श्रीनन्द्रानी श्रु मधुर विश्व-माहन रिशु-रुदन को सुनकर 
प्रेमानन्द में चित्र-लिखित सी रह गई । 'यागमाया का प्रभाव 
मिट जाने पर शिशु-रुदन से आकर्षित होकर ख्निग्ध त्रज- 
युबतीजन समीप आई । जैसे चन्द्रमा का अभ्युदय होते ही 
व्यवधानयुक्त भी ( साक्षात्‌ चन्द्रिका सम्बन्ध न होने पर भी) 
झुपुदिनी. प्रफुद्धित हाती है, वैसे ही श्रीकृष्णचन्द्र के अभ्युदय मात्र - 
से परमानन्दवती ख्निग्घाओं के सुमनस ( शोभन मन ) प्रफुल्लित द 
उठे । श्रीकृष्ण केवल श्रीयशोदा की शय्या पर ही नहीं अपितु व्य- 
वधान होने पर भी खनिग्धों के स्वच्छ चित्त पर भी प्रतिबिम्ब की 
तरह स्फुरित हुए। नवनील नीरधर के. समागमं में चातकी के 
समान प्रद्ृष्ट होकर ब्रजाङ्गनाएं शीघ्र ही समीप आकर रोहिणी 
आदि के साथ बालक को देखने लगी । 
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जैसे अभ्युदित हाते हुए पूर्ण चन्द्रमा को उत्करिठित होकर 
चकोरीगण देखती हैं वैसे ही त्रजाङ्गनागण श्रीकृष्ण को सतृष्ण 
निर्निमेष नयनां से देखती हुई साचती हैं कि क्या यह अद्भुत 
अलौकिक नीलकमलमय माल्य है, किंवा अलौकिक इन्द्रनील 
मणि है, अथवा विचित्रन्छवि का सुमधुर बेदूय है । अहे! ! यह 
चालक अनुपमेय और अज्ञय है। इस वालक के तनु और सर्ब- 
न्द्रियां की रचना नयनां की निद्व न्द्ृता का विस्तार करती है। 
अहो ! मानां इस वालक के श्री अङ्ग सृगमद-सौरभ तथा तमाल- 
दलसार से अभ्यखित हैं मानों निखिल ब्रह्माए्डन्यापी लावण्या- 
मृतसार से ही इस वालक के श्री अङ्ग में उबटन हुआ है, और 
निजाङ्गतेज से ही यह नहलाया गया है। मानों निज-मुखचन्द्र 
से विनिःसृत कान्ति-सुधा से ही इसका अनुलेपन हुआ है, एवं 
मङ्गलमय लक्ष्मी से ही इस वालक का अङ्ग भूषित किया गया है। 
अथवा इस बालक के सुन्दर अङ्गों में मानां अति सुगन्धित स्नेह 
(तेल या प्रेम) से अभ्यङ्ग हुआ है, और सौरभ्य ( विश्वव्यापी 
सोगन्ध्यामृतसार ) से उबटन हुआ है, माधुर्य्यामृतसार से खान 
करायां गया. है और लावण्यसार से मार्जन किया गया है। 
सोन्द्यसार-सवस्व से अनुलेपन ओर त्रैलाक्य-लक्ष्मी से ही इसका 
श्वगार हुआ है। 
अभ्यङ्ग स्नान माजन आदि स लोक में यक्किञ्चित्‌ स्निग्धता 
मधुरता लावण्यादि का सम्पादन हाता है, यहाँ तो स्नेह माधुय्य 
लावण्य सौन्दयादि सुधासार-सवस्व से ही अभ्यङ्ग आदि हुआ 
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है । यह बालक मानों अभिनव नीलमशीन्द्र का अङ्कुर है, अथवा 
श्यामल तमाल का सुभग सृढुल पल्धव है, अथवा मानों नवाम्भाद 
का अति स्निग्ध कन्दल है, या त्रेलोक्य-लक्ष्मी का अत्यन्त उत्कृष्ट 
आर सुरभित कस्तूरिका-तिलक है, किंवा सौभाग्य संपत्ति का अति 
चिक्कण एवं सवीकषण-संपन्न सिद्धाजन है । क्या यह वालक सुरू 
भित श्यामल मृगमद कदम है, या श्यामामृतमहोदधि के मन्थन से 
समुद्भूत अति स्निग्ध और मधुर नवनीतपिणड है, अथवा सृगमद- 
रस से श्यामलीकृत शुद्ध दुग्धफेनखणड है या सौन्दय माधुय्य 
सुधाजलनिधि का रन्न है, किंवा सुछबि युवती का ललित लोचन है.। 

पहले तो श्रीनन्दरानी बालक के दिव्याङ्ग में अपना प्रतिविम्ब 
देखकर “यह कौन है? ऐसी शांका से व्याकुल हो उठी और सोचने 
लगीं कि “क्या प्रसव के समय मेरा रूप धरके यह कोई योगिनी 
आ गई है।” पश्चात्‌ नृसिंह मंत्र जपती हुई उससे “दूर हो! ऐसा 


कहती हैं। तसश्चात्‌ दीघश्वास के सम्बन्ध द्वारा निजप्रति- 


बिम्ब मिटने पर श्रीब्रजरानी ने उस अद्भुत बालक का देखा 
जिसका अङ्ग मृगमदसार-पंक के समान अत्यन्त सुकोमल है, 
जिसका मुख चन्द्र-चूरणित घनान्धतम की तरह स्निग्ध श्यामल 
अलकावली से शोमित है और जो मानों सबके मन को आकर्षित 
करने फे लिये ही दोनों हाथों की मुट्ठी बाँये हुए कालिन्दी-तरङ्ग की 
तरह चरण को चला रहा है। स्वयं परम कोमलाङ्गी होती हुई भी 
अंक में लेने से भयभीत होती हैं कि कहो मेरे कठोर अङ्ग से बालक 


का सुकुमार शरीर पीड़ित न हा, अपने पयोधर के अप्र को उसके 
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अधरपुट में रखकर वे पयः-पान कराने लगीं । फिर व्रजपुरन्ध्रियों के 
शिक्षानुसार श्रीकृष्ण को गोद में लेकर मूते अमृत-रस की तरह 
स्तन-रस पिलाने लगीं । स्नेह के आवेग से दुग्ध अधिक प्रस्न त 
होकर मृदुल बिम्बाधर के प्रान्त से कपोलतल को आप्लावित करने 
लगा, तब श्रोत्रजरानी सादर सस्नेह सुकोमलतर आँचल से उसको 
पोंछने लगीं । 

शरोत्रजरानी की समस्त सखियाँ वालक को देखकर प्रमुदित 
होती हैं और विचार करती हैं--“अहो | इस शिशु को शिर पर 
धारण करें, किंवा नयनों में धारण करें, किंवा हृदय या हृदय के 
मध्य में इसे विठला लें।” फिर देखती हुई कल्पना करती हैं, 
मानों देदीप्यमान नीलमणि से इस वालक के सर्वाङ्ग का निर्माण 
हुआ है। कुहविन्द ( अरुण कान्तिवाले मणि ) से बिस्वाधर, एवं 
प्राग से श्रीचरण और हस्त तथा पक्व दाड़िम-बीज के समान 
शिखरमणि से नखों का निमोण हुआ है, अत: क्या यह मणिमय 
चालक है? पुनः बालक के श्रोअज्ञ की कोमलता का अनुभव 
करके कठिन मणिमयत्व की कल्पना को अनुचित समझकर दूसरी 
कल्पना करतो हैँ, मानों नीलेन्दीवर से बालक के सकल अवयवों का 
चन्धूक से विस्याधर ओछ का, जपाकुसुम से पाणिपाद का और 
आन्त रत्न मछी-कारक से नखसमूह का निर्माण हुआ है, अत 
क्या यह कुसुममय वालक है ? फिर सोचती हैं कि क्या वस्तुत 
अनन्त कोटि ब्रह्माणडान्तगत-सैन्दृयःमाधुय्ये-विन्द्र का उदगम- 
स्थान और अचिन्त्य अनन्त सौन्दये माधु सुधासिन्धु-सार-सवस्व 
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किंवा सकेलि सुषमा और शोभासार के ही लेकर किसी अदूभुत 
अलौकिक जगन्माहन काम ने ही अपने सु-करकमल से इस वालक 
का निर्माण किया है! 
रीत्रजेरवरी अपने ललन श्रीवालकृष्ण के स्नेहस्नुत पयाधर 
'पिलाती हुई, दक्षिण वक्षःस्थल में मृणालतन्तु के समान स्वच्छ : 
सुभग सुस्निग्ध दक्षिणावत्त रोमराजिस्वरूप श्रीवत्स चिह्न को देख- 
'कर स्तनरस-कणां के निपातविन्यास को समझकर मृदुल अश्चल 
'से पोंछती हैं, परन्तु पाने पर भी जव बह्‌ न मिटा तव यह कोई 
“महापुरुष-लक्षण है? ऐसा चिन्तन करने लगीं । पुनः वक्षःस्थल 
के वामभाग में स्वर्ण सरीखे वामावतं रोमराजीरूप लदमीचिह्व का 
देखकर कल्पनां करती हैं, क्या यह सुकोमल नवल तमाल-पल्लव 
'पर बैठी हुई अतिसूक्ष्म पीतवणं को काडे विङ्गी है, या अति 
सुन्दर स्निग्ध नीलाम्बुद के अङ्कुर पर शोभायमान सुन्दर विद्युत 
कलिका है, या किसी दिव्य कसौटी पर रखित कनक रेखा है । 
अरुण-क्मल के सदृश मुख, श्रीहस्त और चरण सहित दीप्यमान 
श्यामल स्वोङ्ग को देखकर समझती हैं कि यह चार पाँच अरुण 


` 'कमल-कोश से संयुक्त सुन्दर यमुना-तरङ्ग हैं । 


अमृतमय मुखचन्द्र और सुन्दर अलकावलियों को देखकर 
श्रीनन्द्रानी कल्पना करती हैँ कि यह कया सौन्दय्ये माधुय्येसय 
'मादक मधु का अधिक पान कर लेने से उन्मदान्ध अतएंव भ्रमण 
में असमर्थ निश्चल मधुकरसमूह है, किंवा ख्निम्थ श्यामल 


` गाढ़ान्धकार के _अङ्कर-समूह ही अलक-समूह रूप में भासमान 
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हा रहे है ! नयनों का देखकर उनमें मुकुलित नीलात्पल की कल्पना 
और सुन्दर युगल कपोलों में दिव्य नीलमणिमय जल के बिशाल 
बुदूबुद की कल्पना करती हैं। और अति-सुभग युगल श्रवण का 
देखकर उनमें श्यामल महे।( तेजो )मयी लतिका के अभिनवोन्मि- 
` षित युगल पह्च की कल्पना करती हें । तिमिर-द्रम के अङ्कर के 
समान नासाशिखर, यमुना के बुद्बुद के समान दोनों नासापुट 
द्विदल जब्राकारक के समान अधर, ओष परिपक्व तथा छोटे-छोटे 
यमल ( सहजात या युस्म ) जम्बूफल के समान चिबुक ( ठोढ़ी ). 
का निरीक्षण कर नयनों के फल को पाकर त्रजरानी ने आनन्द-- 
जलधि में अपनी आत्मा को अवगाहन कराया | 

इतने ही में श्रीमन्नन्द्राय के समीप जाकर त्रजपुरपुरन्ध्रियां 
ने पुत्रजन्म का सङ्गल सन्देश सुनाया । ग्रीष्म से सूखे हुए सरोवर 
को असृत-घाराओं से सरस करते हुए अद्चुत मधुर घन-गर्जन की- 
तरह पुत्रजन्म श्रवण करते ही श्रीमन्नन्दराय जैसे हषवर्षा में सथान 
कर, असत महाणंव में प्रविष्ट होकर, आनन्द:मंदाकिनी से 
आलिङ्गित दोकर, वालक के अवलोकन के लिये उत्कणिठत हा उठे । 
यद्यपि आनन्द-मूच्छा के समय सूतिका-भवन में प्रवेश असम्भव- 
था, तथापि स्वयं उपस्थित मूर्तिमान्‌ त्रह्मानन्द चमत्कार ने ही 
आन्रजराज क श्रीहस्त को पकड़कर सूतिका-भवन में पहुँचाया । 
फिर भी स्खलन संभव था, अतः समुचित सुक्रतसमूह चातुर्य 
हा आकषण करता हुआ सूतिका-भवन की ओर ले चला । इतना 
हा नहा, आनन्द-मूच्छा क पश्चात्‌ उत्पन्न होनेवाली उत्कण्ठा ने अपने” 
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दोनों हस्तां से प्रष्ठ की ओर से प्रेरित किया । इस तरह इन सव 
की सहायता से सूतिकाभवन में पहुँचकर यशोदोन्सङ्गलालित श्री- 
कृष्ण के देखकर वे विचार करने लगे कि क्या यह अखण्ड सान्द्रा- 
नन्द का वीज है, किंवा जगन्मज्ञल मङ्गलोदय का अंकुर है, अथवा 
सिद्धाजनलता का पल्लव है, या चिरतर-समय-समुत्पन्न सुकृत- 
कह्पमहीरुहाराम का कुसुम है, अथवा समस्त उपनिषत. कल्पलता- 
श्रेणी का सुन्दर फल है, किंवा श्रीत्रजेश्वरी की श्रीअज्ञरूपा अप- 
राजितालता का ही कुसुम है । इस तरह अभिनव बालक को देख- 
कर श्रीनन्दराय मानों सवमनारथ-सम्पत्ति से सिद्ध हो गये 
आनन्द साक्षात्कार चमत्कार से विक्षिप्त हो गये या लिखित चित्र 
की तरह जड़ीकृत हो गये । 

इस प्रकार प्रथम आनन्द-मूच्छो में प्रसुप्त होने के वाद श्रीकृष्ण- 
दर्शन-सुख का अनुभव कराने के लिये चेतनादेवी ने ही इन्हें 
प्रतिबोधित किया। उब्जम्भमाण विपुल आनन्द स॒ पुलकावली 
आर आनन्द वाष्पकशनिकर-निपात आदि से लक्षित किसी अलो- ' 
किक दशा को प्राप्त होकर सानन्द, उपनन्द, सन्नन्द आदि तथा 
विप्रगण सहित पुरोधस से जातकमोदि संस्कार कराकर अपार 
सम्पत्ति रन्न मणि भूषण वसन गोधनादि का उन्होंने दान दिया । 
श्रीमज्ञन्द्राय के दान-काल में चिन्तामणि, कल्पतरु, कामघेनुओं के 
समुदाय शक्तिहीन से हो गये, रल्नाकरों में नाना मत्स्यादि मात्र ही 
शेप रह गये, किम्बहुना त्रेलोक्य-लक्ष्मी के भी पास लीला-कमल 
ही अवशिष्ट रहा। श्रीत्रजराजकुमार श्रीकृष्ण का. जन्म हुआ, 
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यह मङ्गलमय ध्वनि मुखोंसुख मार्गोमाग कानों-कान सर्वत्र फैल 
गई और सब सोचने लगे कि श्रीयशोदा अद्भुत कल्पलता है, कि 
जिसमें भगवखकाशरूप दिव्य फल प्रकट हुआ। मूर्तिमती 
वात्सल्य-रसाधिष्ठाची महालक्ष्मी के समान तथा चलत-फिरती तेजा- 
मयी मञ्जरी के समान अपने कुल के यश देनेवाली श्रीयशोदा 
धन्य है| 

इस तरह अपने मधुर चरित्रो से अमलात्मा परमहंस महा- 
a आत्मारामो को भक्तियोग में लगाने ( प्रवृत्त करने ) के 
लिये और नर-लीला रस की रचना से अपने भक्तों को आनन्दित 
ने के लिये .श्रीत्रजराज के भवन में मूत्तानन्द श्रीकृष्णचन्द्र 
प्रकट हुए। मुक्त मुनिया के अभिलबित परमानन्दसार-सर्वस्व 
श्रीकृष्ण-फल को श्रीदेवरूपिणी श्रीदेवकी ने उत्पन्न किया, श्री- 
अजेनद्रगेहिनी ने उनका प्रकाशन तथा पालन किया और श्रीब्रजाङ्ग. 
नाओं एवं तदीय चरणाम्त्रुजानुरागियों ने उस सुमधुर फल का 
' सम्यक्‌ सम्भोग किया :--- 

“मुक्तमुनीनां मृग्यं, किमपि फलं देवकी फलति | 
तत्पालयति यशोदा, मकाममुपसुञ्जते गोप्यः ||? 

यथासमय श्री गाजी नामकरण संस्कार के लिये पधारे। 
श्रीकृष्ण की अद्भुत सौन्दग्य-माधुय्य-सुधा का समास्वादन करके घे 
मन ही मन साचते हैं कि अहे | यह्‌ यशोदोत्सङ्ग-लालित शिशु मृगमद- 
अजुलेप के समान मेरे अंगों को तथा कपू रवर्ती के समान मेरे 
नेत्रों को शीतल करता है और अगर-धूम-गन्ध के समान घाण को 
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तृप्त करता है। यह ता आनन्द-कन्द के समान मेरे. हृदय में 
प्रविष्ट हो रहा है । 
“कपू रवर्तिरिव लाचनमङ्गकानि 
पङ्को यथा मृगमदस्य कृतेन्दुलेपः । 
घ्राणं धिनेत्यगुरुधूप इवायमुच्चे- 
रानन्दकन्द इव चेतसि च प्रबिष्टः |? 
इतना ही नहीं, यह ते अपने प्रेम से मेरे घेय्य को हिलाये 
देता है और शारीर में कम्प तथा रोमाश्व उत्पन्न करता है । हन्त ! 
में ता इस बालक का नामकरणं करने को आया था परन्तु इसने. 
तो मेरे ही नाम के विलापित कर दिया । 
“द्वैये धुनाति वत कम्पयते शरीरं 
रोमाञ्चयत्यतिविलापयते मतिञ्च । 
हन्तास्य नामकरणाय समागतोह- 
 मालोपितं पुनरनेन ममैव नाम |” 
यदि मैं इसके सुन्दर चरण-कमलों के अपने हृदय में धर ढगा 
ता लाग मुमे उन्मत्त कहेंगे और यदि मैं ऐसा नहीं करता ता वह 
उत्कट औत्कणब्य ही मेरे धेय्य-चन्धन को तोड़ देगा । 
“पादा दधामि यदि मां हृदये जनोऽय- 
मुन्मत्तमेव वत वच्यति चेत्करोमि |. 
तञ्चातिचापलमहो न करोमि वा चे- 
दैत्करख्यमेव हि लविष्यति भैय्यंबन्धम्‌ |?? 
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परन्तु चाहे कुळ भी हो, आज जन्म सफल हो गया, नयन 
सफल हो गये; विद्या, तपस्या, कुल भी सफल हुए और यदुवंश की 
भगवती आचाय्येता भी सफल हो गई । 
“जन्माद्य साधु सफलं सफले च नेत्र 
विद्या तपः कुलमहा सफलं समस्तम्‌ । 
आचाय्यता भगवती हि यदोः कुलस्य 
मामद्य इन्त नितरामकरोत्कृताथम्‌ ||” 
इस तरह प्रेम से श्रीमुनिराज आनन्दसिन्धु में निमग्न हुए से, 
पीयूष को पिये हुए से, जागते हुए भी साते से, सुनते हुए भी 
वधिर से और वोलते हुए भी मूक के समान रह गये । 


त्रजदेवियों सहित श्रीनम्द्रानी और रोहिणी, श्रीवलराम और 

कृष्ण इन दानां शिशुओं को चलना सिखलाती हैं । रोहिणी अपने 

ललन कृष्णचन्द्र का हस्तकमल पकड़कर चलाती हैं। हस्त छोड़ने 

पर श्रीवालकृष्ण दो चार पग चलकर लड़खड़ाते हुए गिर पड़ते हैं 

आर रोने लगते हैं तब माता उठाकर चुम्बन करती है, फिर 
किड्चित्‌ दूर खड़े होकर कृष्ण माँ का मुख विलोकन करते हैं । 

नेक दूर जाने पर गवि मन्थर हो जाती है और समीप पहुँचने पर 
'किलकते हुए दौड़ने लगते हैं। धीरे-धीरे दोनों भाई तोतरे शब्दों 
में 'मॉ माँ ता ता! वचनासृत वितरण करने लगते हैं। अद्धोंदित 
` इम्तों की श्रेणी और मधुर अक्षरों की चित्र-श्रेणी ने माँ के चित्र 
'सां कर दिया ।. झुक के समान बाल भगवान्‌ धात्रीजनों से 
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बोलना सोखते हैं और तजनी से प्रश्न करते हैं | शने: शनै: बलराम 
“कृष्णः और कृष्ण वलराम को “आय्य कहने लगते हैं । जव माता 
'कहीं जाने से मना करने के लिये डराती हैं, तव दोनों वहाँ जाने के 
लिये कोतुकवशात्‌ प्रवृत्त होते हैं। “चश्वल चल ना ना” माता के 
ऐसे वाक्य का सुनकर छद्य से हँसते हुए लौटकर दोनों माता को 
निवृत्त करते हैं और फिर उसी वाड्छित काय्ये में लग जाते हैं | 
“नेव नैव चल चञ्चल रे रे वाक्यमेतदवकरण्य जनन्याः, 
मायया स्म परिज्रत्य हसित्वा तां निवत्य ललिते वरिवर्ति |” 

अत्यन्त आसक्ता माता कभी हँसते कभी रोते हुए दोनों 
शिक्षुओं के पकड़कर घर में लाती है और उबटन अभ्यङ्ग वेप- 
यरिवतनादि श्वङ्गार करके सुलाती है । 

कभी दोनों जानु तथा हस्तों से चलते हुए शुश्र पाषाणमय स्थल 
में अपने अङ्ग का प्रतिविम्ब देखकर वालक चकित होते हैं और 
उसे पकड़ने दौड़ते हैं, पर जव प्रतिविस्व-मूर्ति भी उन्हें पकइना 
चाहती है, तब. आप संकुचित होकर साशंक माँ के अंक में 
छिप जाते हें। कभी स्फटिक तथा महेन्द्र नीलमणि के 
समान श्यामगौर-दिव्य तेजवाले चन्द्रमा और नवनील नीरदाङ्कर 
की तरह, पुण्डरीक, नीलोसल की तरह, ज्योत्स्नाशकल 
और तिमिरसारशकल के समान राम तथा कृष्ण दोनों 
अज़कदम में आनन्द से खेलते हें । एक दूसरे की दिव्य-दीप्रि से 
श्याम गौर दोनों तेजो का विनिमय होने लगता है। कभी इप 


oe 


चृपभादिकें के सामने निःशंक दौड़ते हैं, कभी व्यालो का 
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पकड़ना चाहते हैं, तो कभी अग्निशिखा पर आक्रमण करना 
चाहते हैं । 
एक दिन अपने ही भवन में श्रीश्यामघन नवनोत चुरा रहे थे। 
इतने में ही मणिमय स्तम्भ के भीतर अपनी ही सॉवली सलोनी 
मङ्गलमयी मूर्ति का देखकर उसी से कहते हैं कि “मेरी माँ से चोरी 
न बताना, बराबर हिस्सा भले ही बॅटवा लो।” इन वचनों को 
साता एकान्त में चुपके सुन रही थी । कौतुकात्‌ जननी के पास 
आ जाने पर कृष्ण अपने अङ्ग-प्रतिबिम्ब को दिखलाकर कहते हैं 
“माँ यह कौन है ? लाभ से नवनीत चुराने के लिये घर में घुसा 
है। मेरे मना करने पर भी नहीं मानता, डॉटने पर यह भी बिग- 
ड़ने लगता है । माँ, तू तो जानती है कि मुके माखन अच्छा नहीं 
लगता ।” किसी दूसरे दिन माँ को किसी और काम में व्यम देख 
कर फिर आप नवनीत चुराने पहुँच गये । माँ आकर देखती और 
पूछती है कि कृष्ण कहाँ है ? यह सुनकर आप कहते हैं कि “मैया, 
कङ्कण के पद्मराग-तेज से मेरा हाथ जल रहा है, इसी लिये उसे 
नवनीतभाणड में छोड़कर शीतल कर रहा हूँ।” ऐसे मनोहर 
कणरम्य वचनों को श्रवण करके माता कहती है “आओ, वत्स 
आओ, देखू तो तेरा हाथ कैसे तप रहा है।” कृष्ण हाथ फैलाते 
हैं। उसका चुम्बन करके माता कहती है--“सचमुच हाथ जलः 
हाडा से पद्मराग को दूर करो |” 
एक दिन पूण-चन्द्रिका से धौत अपने मणिमय प्राङ्गणा में त्रज- 
देवियों के साथ गोष्ठी करती हुई त्रजरानी विराजमान थीं | वहाँ 
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श्रीकृष्ण ने चन्द्रमा का देखा और पीछे से आकर शिर से खिसके 
इर पट पर माता की स्खलित वेणी के पकड़कर कहने लगे कि “माँ; 
में इसको छूगा”। वालक को गदुगद-कण्ठ देखकर माँ स्नेहाद्र-. 
चित्त हो गई और अपने पास वैटी हुई सखियों पर दृष्टि डालकर 
कहने लगी कि “तुम्हीं पूछो, यह क्या मागता है ।” “विनय, प्रणय, 
स्नेहसहित वे पूछती हें “बटा, क्या क्षीर चाहते हो ९” कृष्ण “नहीँ? | 
तब फिर क्या “सुन्दर दधि? १ “नहीं? । 'फिर क्या कूचिका? ? “नहीं 
नहीं? । 'तव क्या आमिक्षा? ? “अरे नहीं? | 'तव बेटा क्या नवनीत३ 
लोगे? १. 'इहूँ? । “तब फिर क्यों मचलते हो और माँ को कुपित 
करते हो? ? श्रीकृष्ण अंगुली उठाकर चन्द्र के दिखलाते हुए कहते 
हैं कि “मैं तो वह नवनीत-खण्ड लगा |” 
“कि क्षीर न किमुत्तमं दधि न ना, किं कूर्चिका वा न ना- 
ऽऽमिक्षा कि न न किं तवेप्सितमहो ! हैयङ्गवीनं घनम्‌ । 
दास्यामो न विषीद वत्स न तरां कुप्यस्व मात्रे गहो- | 
तपन्नेनारुचिरित्युदङ्गुलिदलः शीतांशुमालाकयन्‌ ॥”? 
ब्रजदेवियाँ कहती हैं कि अरे बेटा यह नवनीत नहीं है, व्याम- 
वीथी-तड़ाग में यह कलहंस है। कृष्ण--“तब ता फिर इसी के 
साथ खेळूं गा, देखा कहीं भाग न जाय” ऐसा कहकर भूमि 
पर चरण युगलों को नचाते हुए, बड़ी उत्कण्ठा से ब्रजदेवियों के 
कणठ में लिपट जाते हैं और कहते हैं 'मेरे लिये इसे ला दो! । जब 
वे बाल्यावेश से रोने लगते हैं तब कुछ अजदेवियाँ कहती हैं 


कम 


१ मलाई । २ छुना । ३ मक्खन | 
९ 
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. «बेटा! इन लोगों ने प्रतारण किया है। यह कलहंस नद 
किन्तु पीयूष-रश्मि चन्द्रमा है।” इस पर ष्ण फिए कहते है का 
उसी के खेलने के लिये माँग रहा हूँ ।” बालक का जाए स रात 
देखकर माँ गाद में उठा लेती ह्‌ ओर कहती है “लाल ब 
राजहंस है, न चन्द्रमा; वह नवनीत ही है, पर दैवात्‌ उसमें विष 
मिल गया है, उसे काई खाता नहीं है (१ षण ने उत्सुक हाकर 
पूछा “माँ, विष क्या होता है? वह इसे कैसे लग गया ९ 

, पूवे आवेश छोड़कर रसान्तर को प्राप्त श्रीकृष्ण की कथा-अवण 
में जिज्ञासा देखकर माता साचती है कि चले अच्छा ही हुआ । 
फिर आलिङ्गन करके मधुर स्वर में कहती है “बेटा, एक चीरसागर 
है |” मट कृष्ण पूछ बैठते हैं “बह कैन है ९” माता उत्तर देती 
है “जैसे यह दूध दिखाई देता है, वैसे ही वह दूध का समुद्र है टि 
पर बालकृष्ण के इस उत्तर से सन्ताष कहाँ? वे फिर पूछते हे 
“माँ, कितनी गौओं के स्तनों से इतना दूध निकला कि समुद्र वन 
गया १” यशोदा उत्तर देती हैं “वत्स, यह गा-दुग्ध नहीं हे ।' यह 
बात चालक की समक में नहीं आती है । वदद कहता है “बस रहने 
दे माँ, भूठी बातें मत बना । भला बिना गओं के भी कदी दूध होता 
है १” इस पर हँसते हुए माँ कहती है “बेटा, जिसने गाओं में दूध 
रचा है वही बिना उनके भी क्षीरसागर रच सकता है।” कृष्ण 
“माँ, वह कैन है?” माता “वहभगवान्‌ है जो सब/संसार के 
कारण हैं 1” कष्ण “माँ, फिर भगवान्‌ कौन हैं ?” माता “वत्स, 
चे अजन्मा हैं ।” इस पर कृष्ण चुप हो जाते हैं और यशादा कथा 


७ 0-0. Mumukshu Bhavan Collection. Digitized by eGangotri 


श्रीकृष्णजन्म और वालक्रीड़ा १३१ 


आगे ~ ~ [न ~ 
आगे बढ़ाती है। “बेटा, एक वार देवताओं और असुरों के 


5८0 1 
3 कक हर माहन करने के लिये उन्हीं भगवान्‌ ने चीर- 
"यन किया था। वहाँ मन्द्राचल मथानी का दण्ड 
ओर नागराज वासुकि रञ्जु बने थे, जिसको एक ओर से देवता 
और दूसरी ओर से असुर खींचते थे।” इस पर कृष्ण बीच ही 
से बोल उठे “जैसे गोपाङ्गनाएँ दधि मथती हैं।? “हॉ? कहकर 
माता फिर कथा सुनाती है “क्षीर सागर मथने पर उसमें से काल- 
कूट नाम का विष निकला ।” कृष्ण “दूध सें कहीं विष होता है ! 
चह तो माँ सप में होता है |” माता “अरे सुन ता बेटा, देवताओं 
की प्रार्थना पर उस कालकूट विष को भगवान्‌ शङ्कर ने पान किया | 
उस समय विष के जो बिन्दु गिर पड़े थे, उन्हीं को पीकर सुजङ्ग 
विषधर वन गये । यह उसी भगवान्‌ को शक्ति है जिससे दुग्ध 
सें भी विष हो गया । यह नवनीत-खणड ( चन्द्र ) भी उसी दीर 

सागर के मन्थन से निकला था, इसी लिये इसमें विष का अंश है । 

तभी ता लाग इसमें कलङ्क मानते हैं। इसके लिये हठ न करके 

ह का नवनीत खा लो वेटा।” यह कथा समाप्त भी न 

पाई थी कि भगवान्‌ कृष्ण हूँ? हूँ? करते सा गये | 

कभी अ्जदेवियाँ कइती हैं “हे कुलेश लाल, रे मोहुन, बलि- 
हारी जाऊं नेक थि, थि, थि, नाचो तो |” यह सुनकर ताल ड लय 
से भगवान्‌ नाचते हैं । 
“निर्मन्छुनं तब भजाम कुलेश लाल्य 
वाल्यातिमेहन बलानुज नृत्य दत्य | 


होने 
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कप क ` इत्यज्ञनाभिरसकृत्यि थि थौत्थि थीति 
“ ` _.,बल्प्तेन ,त्तालबलयेन हरिननत ||” 
मुग्ध होकर जब अजाज्ञनाए कहती हैं. कि “वाह वाह, र 
` सुन्दर नाच है,” तवं और नाचते हैं। परन्तु जब वे साय 
तथा स्खलन में सुदित होकर ह. सने लगाता हैं, तब लज्जित होकर 
श्यामसुन्दर माँ की गोद में भाग जात हैं। कभी वे गोपियों के 
कहने पर माता के समीप वेणु बजाते ह । 
निर्मञ्छुनं तव नयामि सुखस्य वात) 
वेणु" पुनलंलन वादय वादयेति । 
ऊचुयंदा स जननीजनकेपकणठे 
तं बादयन्नथ तदा सरसी करोति |” 
श्रीकृष्ण भगवान्‌ की बाल-लीलाए अनन्त हैं। उनका वणन 
कहाँ तक किया जाय। यह सारा विश्व-प्रपश्च उनकी लीला 


ह्वी ता है । 
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औ बृन्दारण्य-धाम को कवियों ने वेत द्वीप? के नाम से 
गाया है। वहाँ चिन्तामणियों सुन्दर मनोहर विशाल भवन 
चन इए हैं। कहीं सुन्दर कुज अपनी दिव्य सुन्दरता, मधुरता 
तथा दीप्ति से मणिमय भवनों की शोभा बढ़ा रहा है, कहां 
विचित्र सदन अपनी विचित्रता से कुओों की शोभा का विस्तार 
कर रहे हैं, कहाँ कमलादिविलित जल, स्थल की शोमा और कहीं 
स्थल अपनी अद्‌भुत रचना से जल का भ्रम उत्पन्न करते हैं। 
यहीं मशियों एवं नाना. प्रकार की दिव्य धातुओं से पूरित श्री 
गावधनाद्रि विराजमान है, और सरितश्र ष्ठ श्रीयमुनाजी प्रवाहित 
हा रही ६, जिनके दोनों तट रत्नों से बंधे हुए हें! यहाँ की 
समस्त कान्ताए लक्ष्मीरूपा हैं और समस्त कान्त परम पुरुष रूप 
६। यहाँ साधारण द्रुम भी कल्पतरु हें । यहाँ की भूमि चिन्ता- 
मणिमयी और जल शुद्ध अमृत है। यहाँ की साधारण कथा भी 
अद्भुत गान और गमन नाट्य है। यहाँ का आस्वाद्य 
चिदानन्दूघन परम ज्योति है। ऐसे शुभ कल्पञृ्ों के अरण्य सें 
आनन्दकन्द ब्रजचन्द्र सुरभि-वृन्द का पालन करते हैं। 
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दर्शन तथा स्पर्श से तरुलताओं में भी पुलकावलि हा रही है! 
श्रीगोवधेन मणिमय शिलाओं का आसन प्रदान करत ह । 

वहाँ वृक्षों को अडठरित करनेवाली, पाषाण-पवती का पिघलाने- 
वाली, जल में स्तव्धता किंवा घनीभाव सम्पादन करनंवाला तथा 
सरिताओं के प्रवाह के भी विपरीत करनंवाली लाकेत्तर प्रभाव- 
शालिनी बंशी का अद्भुत नाद हाता है। जिस समय श्रीकृष्ण क 
मुखचन्द्र से विनिःस्रत सुमधुर अधरासृत हा सुरली क छिद्रों से 
` गीत-पीयूष रूप में प्रकट हाता है, उस समय उसकी माधुरी में 
विभार गौओं के स्तनों से अति सुगन्धित दुग्ध के गिरने से चारा 
ओर कीर ही क्षीर भरपूर हा. जाता है। अतः परमानन्दमय 
स्वच्छन्द शुद्ध दुग्धाव्धि के मध्य स्थित श्रीमद्वुन्दावन धाम ₹्वतङ्वीप 
के समान ही प्रतीत हाता है । 

समस्त प्रवाह अपने से संस्रप्र पदाथ को गन्तव्य स्थल का 
ओर ले जाते हैं, परन्तु वेणु-्वनि का विलक्षण प्रवाह अपन स 
संसृष्ट तत्त्व को अपने उदूगम-स्थान श्रीकृष्ण की ओर ही ले 
जाता है-- 

«सब; प्रवाहः सत्र स्वानुकूल्येन कर्षकः । 
वेणुध्वनिप्रवाहस्तु प्रातिकूल्येन क्षति ॥ 

आश्चर्यं से सब का ही आकर्षण होता है, फिर जब स्वयं 
माधव ही उस पर मोहित हो जाते हैं, तब फिर औरों का 
कहना ही क्‍या ? 
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श्री हरि के प्रम से श्री ब्रजाङ्गनाओं की गान-सम्मिलित मधु-. 
मधुर राग-प्रणयिनी मूच्छी को देखकर काई यह नहीं कह सकता 
कि वे सुखिनी हैं या दु:खिनी । कहीं गान हा रहा है, कहीं वाद्य, 
कहीं प्रेम-गोष्ठी और कहीं महाकेलि-कलह । इस तरह श्रीहरि के 
प्रेममय विहरण का ध्यान करते हुए कवि के चित्त में नाना प्रकार 
की व्याकुलताएँ उत्पन्न होती हैं, प्रेम भी कामना करता है, प्रेम- 
क्रिया कलह करती है और स्तम्भादि भावावली असंख्य रूपों में 
प्रकट हाती है। श्रीहरि उन ब्रजाङ्गनाओं में अकुएठ उत्कण्ठा 
करते हैं और वे भी ब्रजराजकुमार में अदूभुत प्रेम करती हैं । 
श्रीत्रजाज्ननाओं का श्रीकृष्ण-सम्मिलन-मनारथ मनामय रथ 
पर आरूढ़ हाता है, रति अत्यन्त दीघ और लज्जा पारशुन्य हा 
जाती है, जनों की आशंकाएँ भी बहुत हाने लगती हैं, अति तिम्म 
अरति अनुत्साह दुश्चिकित्स्य हा जाता है, राग साठी धान की 
तरह भीतर ही परिपाक को प्राप्त हाता हुआ भी किसी को विदित 
नहीं हेता है, परिजनों के प्रश्नों पर भी अनुराग छिपाया जाता 
है। अनुभव मात्र गोचर रस की तरह अनिन चनीय, सुख्यार्थं के 
समान हुस्तक्ये, निरूढ लक्ष्यार्थ के समान अव्यङ्ग हा जाता है 
और अन्तर में विघूणंमान हकर भी स्थिर रहता है । 
चे श्रीकृष्ण से मिलने के लिये व्याकुल हा उठती हैं और 
स्पष्ट कहती हैं कि “ऐसे पुरुष-भूषण से जो सु्र, अपने हृदय का 
नहीं भूषित करतीं उनका कुल, शील, यौवन और रूप, सम्पत्ति 
व्यर्थे है। सखि | मैंने तो जीवन की बाजी लगा दी है। अब 
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शुरुओं और सुह्ददों से क्या डर! यदि प्रियतम मिले तो 
फिर भला किससे डर और यदि न मिलें ता भी किसी सं डर 
नहीं । यदि माधव मेरा हनन करना चाहें ते करें, यदि बान्धव 
सुके त्यागते हों ता त्याग और यदि साधुजन हसते हा ता हस । 
मैंने ता श्यामसुन्दर के स्वीकार कर लिया है। सखि ! उसका 
नास कानों के पास आते ही लञ्ा को विलाड़न, धप्य का सङ्ग, 
आस्वैभीति को भेदन और चित्तवृत्ति को छिन्न कर देता है |?” 

८इदशा पुरुषभूषणेन या भूषयन्ति ह्दयं न सुभुव: । 

धिक्‌ तदौयकुलशीलयीवनं धिक्‌ तदीयगुणरूपसम्पदः ॥ 

जीवितं सखि पणीकृतं मया किं गुरोश्च सुहृदश्च मे भयम्‌ । 


लभ्यते स यदि कस्य वा भयं लभ्यते न यदि कस्य वा भयम्‌ ॥ 


माधवो यदि विहन्तु हन्यतां बान्धवो यदि जद्दाति हीयताम्‌ । 
साधवो यदि हसंति हस्यतां माधवः स्वयमुरीकृता मया | 
त्रीडां विलेडयति लुञ्चति घैयं मार्य्य- 
भीतिं भिनत्ति परिखुम्पति चित्तवृत्तिम्‌ | 
नामैव यस्य कलितं श्रवणापकणठे, 
हृष्टः स किन्न कुरुतां सखि मद्विधानाम्‌ | 
त्रजाङ्गनाओं के अङ्ग में अनङ्ग ता अवस्था-क्रम से ही प्रविष्ट 
हाता है, साङ्ग पर श्यामाङ्ग तो उनके हृदय में प्रथम ही से प्रविष्ट 
हा जाता है । | 
।«ृदयमनङ्गस्तासामविशद्वयसः क्रमादेव । 
श्यामाङ्गः स ठु साङ्गो विवेश सहसा ततः पूवम्‌ |? 
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श्राकृष्ण क दशन एवं श्रवण विना ही त्रजदेवियां में उनकी 


स्फूति उसी तरह हाती है जैसे अन्त पुर मं सम्यक्‌ संरक्तित 
कन्याआ म मदन का सध्वार हाता है। अतएव नवयौवन-विक्राश 


के प्रथम हो श्रोकृष्ण में ्रजाङ्गनाओं की जो प्रीति है, वह अतिश- 
याक्ति नहीं किन्तु स्वभावोक्ति ही है। 


प्रभु-साम्प्लन का उत्कण्ठा से समस्त प्रथिवी ध्वज कमलादि 
विलक्षण-लक्ष्णों स॒ लक्षित चिह्न से युक्त दाकर उपलब्ध हाती है 

समस्त-जल कृष्ण सदृश यमुनाजल के समान हो जाता है, त्रज- 
कुमार की श्यामल दीप्ति से समंस्त तेज रँग जाता है, उनके शरीर- 
सौगन्ध्य से सारा वायु सुगन्थित हा जाता है, और उनके मुख- 
चन्द्र की चन्द्रिका से समस्त आकाश जगमगाने लगता है। नयनां 
में उन्हीं का श्यामस्वरूप, रसना में उन्हीं का अधर-रस, नासिका 
में उन्हीं के सैगन्ध का घ्राण, श्रवण में उन्हीं का मधुर गान, 
त्वचा में उन्हीं के श्री अङ्ग का स्पशे, उनके ही दर्शन की चण- 
गणना में संख्या, उनके प्रेम-परीक्षण में परिणाम, शुरुजनों से ही 
प्रथकत्व, तदाकार में ही मन का संयोग, गुरुजनों में परत्व, कृष्ण- 
सम्बन्धियों में ही अपरत्व, जीवन में गुरुत्व, चित्त में द्रवत्व, प्रेम 
में ही स्नेहत्व, संयागचिन्ता ही में बुद्धि, संयाग-प्रत्याशा में ही 


सुख, विप्रयाग में ही दु:ख; तत्सम्बन्ध में ही इच्छा, गुरु आदि 


० ne ५ ~ ९ ७ [1 २७ ~ २ 
म ही 6 ष, कृष्णापसपण में ही, प्रयत्न, तदुपसत्ति में ही धम, 


तद्न्यथाभाव में ही अधम और तस्प्रेमकरण में ही संस्कार प्रतीत 


हाते हैं । 
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त्रजाङ्नाएँ अपने प्रियतम के वियाग-जन्य तीत्र ताप का 
प्रशान्त करने के लिये अपने श्रोत्रों में नीलेन्दीवर रूप से, नेत्रों 
में अञ्जन रूप से, हृदय में महेन्द्र नीलमणि रूप को, भूषण ओर 
मृगमद तथा नील-निचोल रूप में अपने प्रियतम श्यामसुन्दर का 
ही धारण करती हें । 

“अ्रवसेः कुवलयमक्ष्णारज्ञनमुरसे महेन्द्रमशिदाम । 
बृन्दावनतरुणीनों,  मण्डनमखिलं हरिजयति ।। 

पर वे ही प्रेम के उद्रेक में अपने परम सौभाग्य के भूलकर 
अपने प्रियतम के भूषणों से ईष्यों करने लगती हैं और अपना 
दैन्य व्यक्त करती हुई कहती हैं. कि “हे कुएडलमकरि, तू हमारे 
प्रियतम के कपोल का चुम्वन करती है। हे वंशि, तू हमारे प्रियतम 
के अधरासृत का पान करती है। हे माले, तू ता उनका आलिङ्गन 
करती है, युक्त ही है; क्योंकि तुम लोगों ने ता समस्त विधियों का 
अतिलङ्घन कर डाला है और हम ता उन-उन विधि-विचारों के. 
कारण ही स्वाभीष्ट से बंचित हैं।” 

“धाणडञ्चुम्बसि कुणडलस्थमकारि त्वं तस्य वंशित्वम- 

प्यास्यं लेक्षि तथाङ्गमेवमसक्कन्माले त्वमालिज्ञसि ॥ 
तद्युक्त॑ यदतीतसर्वविधिका यूय वयन्तु स्फुटं , 
हा ! तत्तद्विधिना विचारहतकेनाभीप्सिताइज्चिताः ॥? 

“आहो, यह्‌ पुण्य मुक्ता और रत्न भी जब श्रीहरि के उर:- 

स्थल को नहीं छोड़ते तो फिर स्मरपीडित हम स्रिया का कहना 


ही क्‍या है ९” 
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(९७ 
रे 


“अहो सुमनसो मुक्ता वज्ास्यपि हरेरुरः | 
न त्यजन्ति वयं तत्र का वा स्मरवशा: सिय: |” 

“सखि | प्रियतम यदि दूसरों का सङ्गम न करें तव ता हमें कोइ 
सन्ताप नहीं हाता, परन्तु वे अपने सङ्गीसखाओं को निःशङ्क 
होकर अड्भमाल भरते हैं, यह सव हम केसे देखे १” 

“चेन्न सङ्गम परस्य विधत्ते श्याम एप न त॒ तर्हि दुनोमि | 
अङ्कमालयति हा गतशङ्कः संगिनः कथमहं कलयानि ॥?? 
प्रेममयी ब्रजाङ्गनाओं की लाकोत्तर प्रेमदशा में श्रीकृष्ण की 
इष्टि भी विलक्षण रूप से प्रस्फुरित हाती है। अन्यत्र श्रोकृष्ण के. 
हक्प्रान्त का सत्पुरुषों ने शास्र का फल कहा है; परन्तु त्रजाडु- 
नाओं में चह शास्र का ही फल है । 
“कुष्णस्यान्यत्र इक्प्रान्तः सद्भिः शास्त्रफलं स्मृतम्‌ । 
इन्त तासु पुनः सोऽयमेभिः शस्त्रफलं मतम्‌ ॥” , 
श्रीकृष्ण और उनकी प्रियतमाओं के हृदयों में भाव-ज्वाला 
रात-दिन प्रज्वलित रहती है । वे प्रातः-सायं पारस्परिक विलोकन- 
जन्य सुख रूप आज्य से सिक्त होती हैं । 
“रात्रिः दिवं वसति चेतसि हन्त भाव- 
ज्वाला हरेरुत तदीय्रमागणानाम्‌। 
सन्ध्याद्वये व्यतिबिलोकसुखाज्यसिक्ता 
साग्निद्विजालय इबाग्निततिः समिद्धा |? 

श्री वृषभानुनन्दिनी में ता ऐसा अदूसुत प्रेम का सञ्चार है, 

जिसको कृष्ण स्वयं भी नहीं समझ पाते हैं । वे ही ललिता प्रभ्नति 
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सखियों से कहते हैं. कि “यह तो मेरे पूवोलुराग में ही गलित हा 
चुकी है. और मेरे सम्मिलन में भी लोकापवाद से दलित हाती है | 
विप्रयाग में ता यह दावानल-ब्वलित जातिवनी के समान हो 
जाती है, इसे में केसे सान्त्वना दूँ |? 
६पूर्वानुरागगलितां मम लम्भनेऽपि, 
लाकापवाददलितामथ मद्वियुक्तौ । 
दावानलज्वलितजातिवनीसद क्षा- 
मेतां कथं कथमहे बत सान्त्वामि ॥ ह ये 
सखियों के पूछने पर स्वयं वृषभानुनन्दिनी कहती हैं. कि “हे 

सखि | न मैं मूढ़ ही हँ, न सुममें किसी प्रकार दरार है 
ओर न शारीर-सम्भोग में काई लालसा है। किन्तु नजेन्द्रनन्दन 
श्यामसुन्दर में कोई ऐसे अद्भुत गुण ही हैं जो सुमे बलात. अप- 
स्मार दशा को प्राप्त कर देते हैं ।” 

“न मूखेधीरस्मि न वा दुराग्रहा, 

शारीरमागेषु न चातिलालसा | 
किन्तु ब्रजाधीशसुतस्य ते गुणा, 
बलादपस्मारदशां नयन्ति माम्‌ ॥”? 
राधा-माधव दोनों ही आदशं तल के समान अत्यन्त स्वच्छ 

हैं, अत: परस्पर के भाव परस्पर में सम्यक्‌ व्यक्त हाते हैं। दोनों 
की दृष्टि प्रतिबिम्ब के व्याज से अन्योऽन्य नेत्रो में प्रविष्ट हज 
है । शोभा के व्याविमिश्रण से मानों दोनों ही परिवतन 
चाहते हैं । 
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“सुभ्रू वा मुररिपोश्च हर्द्वयं विम्बदम्भमविशत्परस्परम |? 
श्राकृष्ण-लीलाआं का गान करती हुई भावावेश में गापाङ्गनाएँ 


तत्तद्भाव का प्राप्त हा जाती हे, पर श्री वृषभानुनन्दिनी ता 
कृष्णावेश में गौराङ्गी हाकर भी कृष्णवर्ण प्रतोत होती हैं । 


“लीला गायंस्तत्तदावेशवऱ्य- 
स्तत्तद्भावं प्राप गोपीनिकायः 
चित्र कृष्णे वशिता मायया या 
गौराङ्गी सा कृष्णवर्णा प्रतीता ॥” 
श्रीराधा के रूप-लावण्य का कहना ही क्या है। अरुणच 
का उद्य देखकर श्रीकृष्ण उत्मेक्ता करते हैं--क्या यह क्रद्ध हुए 
कामदेव का मुख है? नहीं, नहीं, यह तो क्षण क्षण में शुभ्रता 
को प्राप्त हा रहा है। फिर क्या यह राधा का वियोगी मुख है? 
नहीं, यह भी नहीं; चन्द्र में कलंक है, पर राधा का मुख ता परम 
निष्कलंक है। हे चन्द्र, 'में अनुपम दीप्तिमान्‌ हूँ, ऐसा अभिमान 
मत कर, क्योंकि तू ता बृषभानुनन्दिनी के चरण-नखों की भी. 
उपमा देने योग्य नहीं है | 
श्रीराधा के प्रेम में गद्गदकएठ, सजलनयन और अंग- 
पुलकावलियां तथा कम्प से युक्त हाकर माधव मधुर वेणु बजाने 


लगते हैं । 


“साश्रुकण्ठनयनं सकण्टकं कम्पसम्पद्यनं स माधवः | 
` राधिकाविरहजाधि बाधितः भ्रव्यवेणुकलभव्यमाजगी |”? 
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वे ऐसे राग का सश्चार करते हैं कि अपनी प्रेयसी के हृदय में 
राग के समान स्थिर हा जाते हैं । 
वे वंशी द्वारा अपनी प्रेयसी का आह्वान करते हे--“हे सुधांशु- 
सुधामुखि राधिके, हे दयिते, सुझ पर सदा दया करनेवाली, तुम्हारे 
गुणों से मेरा हृदय चिरकाल से उत्करिठत और पीड़ित है ।” 
“अयि सुधांशुसुधामुखि राधिके, 
मयि सदा दयिते दयि ते चिरम्‌ । 
मधुरभावधुरामधु माधवि, 
तब गुणेह दयं मम दीर्यति ॥ 
कभी तड़ित्‌ को मेय के अंक में देखकर श्रीब्रषभाबुनन्दिनी 
-उत्प्रेज्ञा करती हैं--/अयि सखि तड़ित्‌, तूने कैसी तपस्या की थी, 
जा तू हमारे प्रियतम कृष्ण के समान अम्युद के अंक में सदा 
.रमण करती है ।” 
“अयि तडिचत्वमसौ क्य नु किं तपः, 
कियददा कृतवत्यसि तद्वद्‌ | 
यदिदमम्बुधरं हरिवक्षस- 
. स्वुलितमालिगता रमसे सदा ॥” 
अहह, देखा ता कृष्ण घन के साथ इस चपला का खेलना | 
“इस पर काई सखी पूछती है “राधे, क्या कृष्ण की काम-क्रीड़ा का 
- स्मरण कर रही हा १” राधा कहती हैं “नहीं, नहीं, यह ता ऋतु- 
-गुण का वणुन है |” 
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ब्रजाङ्गना-प्रेम १४३ 


““अहृह पश्यत कृष्ण घनाघनं, 
प्रसजतो चपला खलु खेलति | 
स्मरसि किन्नु हरेः स्मरकैतुक, 
नहि नहीदमृतोशु णवर्णुनंम्‌ |?” 
फिर मन ही मन सोचती है, यह तड़ित्‌ बड़ी पुण्यशालिनी है, 
जा सदा घन के आश्रित ही जीवन धारण करती है और विना 
उसके कभी 'द्खाई भी नहीं देती। हम ऐसी पुण्यशालिनी 
क्यों न हुई ९ 
“तड़ितः पुण्यशालिन्यः सदा या घनजीवनाः l 
तेन साद्ध व्यदृश्यन्त नाहश्यन्त च तं विना ||? 
दे तड़ित्‌, जिसके अन्तर में तू निवास करती है, यदि वह 
जलद तुझ नह जानता ता फिर क्यों थोड़ी सी भी व्यक्ति को 
आप्त होते ही वह तुझे छिपा लेता है ? 
“अन्तरे वसति यस्य चञ्चला ज्ञायते न जलदेन तेन चेत्‌ | 
च्यक्तिमीषद्पि तर्हि संगता गोप्यते किमिति सा मुहुः ॥? 
चील जलद पर विद्युत्‌ का विलास देखकर भीरुओं के हृद्य 
भयभीत होते हूँ । सखि, क्यों परिहास करती हा ? क्या यह्‌ 
आश्चय नहीं देखती ? 
“जलदे विलसति विद्यद्बिभेति हृदयानि भीरूणाम्‌ | 
किं परिहससि सखि त्वं किं नहि पश्यसि पुरश्चित्रम |? 
फिर वंशी के सौभाग्य को देखकर अपनी सखी से कहती है 
कि हे सखि, हम वंशजन्म की याचना करती हैं, कुलवधू हाना 


i 
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नहीं चाहती, क्योंकि वंशजन्म में श्रीकृष्ण स्वयं ही आसक्ति 
से सदा मिले रहेंगे परन्तु कुलवधू हाने में तो उनका मिलना 
दुलेभ ह जायगा । 

“याचेऽहं वंशदेहं न तु कुंलजवधूदेहमाद्ये हि कृष्ण- 

स्तृष्णग्भावेन सजन्‌ बहुरुचि विहरन्दुर्लभः स्यासरत्र |”? 

कभी किसी तरुण-तमाल पर सुवर्णवणं वल्लीश्रणियां को 
उलभी हुई देखकर ्रजाङ्गनाएँ कृष्ण का और कृष्ण राधा का 
आश्लेष करके अदभुत विश्रान्ति को प्राप्त होते हैं । 

श्रीराधा को श्रीकृष्ण-सम्मिलन के पूव में ही कोई ऐसा 
अद्‌भुत ठ॑ष्णाजनक हढ्कार उत्पन्न हा जाता है, जा अपक्व तथा 
अरसभावित वंश को घुंन की तरह सतत निङ्न्तन करता है। 
कपोलतल पाणडु, अधर आतपशुष्यमाण किसलय सदृश आर 
युगल नयन ओसकणयुक्त नलिनदल के समान हा जाते हें । श्वास 
ग्रीष्म दिन के समान दीय और उष्ण हाने लगता है। अन्तःसार- 
शुन्य अवलोकन अशक्त हृदय के समान, गमन आत्माराम प्रस्थान 
के समान उह श्यशून्य और सभी आचार प्रहस्त समाचार के समान 
जान पड़ने लगते हैं। श्रीराधा निरन्तर सबशून्य ही देखती हैं । 
अहर्निश अश्र धारा बहाती हें । कभी स्वेंदयुक्त एवं गद्गदकण्ठ 
हाकर कभी जड़ता को और कभी रलानि को प्राप्त हाती हैं। 
बुलाने पर भी नहीं बोलतीं। उनकी यह दशा देखकर सखियाँ 
यद्यपि यह समम लेती हैं कि यह श्रीकृष्ण-विषयक राग का ही 
लक्षण है श्रीकृष्णरूप नवास्बुद श्रीराधा के हृदय में प्रविष्ट 
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दोकर विलसित होता है। यदि ऐसा न हाता ता पुलकावलि के 
साथ दानां लाचनों से जल कैसे गिरता ९ 

तथापि विशेष रूप से आशय जानने के लिये श्रीकृष्ण की अङ्ग- 
कात्ति के समान श्यामल नीलेन्द्रमणि के अलंकारों तथा अश्र रामाच्य 
आदि विकार करनेवाले अजन और अति सौरसःसर्पभा कुवलयों 
को लाकर सखियाँ कहती हैं कि 'हे सखि, नयनों के असारस्य को 
दूर करो ओर इन कृष्णाङ्ग-दीप्ति के समान आमूषणां तथा अञ्जनो 
का धारण करो।' श्रीवृषभानुनन्दिनी उनको देखकर और "कृष्ण? 
नाम सुनकर प्रेम से विह्वल द जाती हैं, अङ्गो में पुलकावलि होने 
लगती है, अश्रुधारा नयनों के कनल को धोने लगती हैं और 
दाऊ उष्ण श्वास चलने लगता है । सखियाँ प्रणय- 
हुई कहती हैं कि यह अजन जब दर्शन से Mem सो 
के बैग से आद्रे कर देता है, पुरन्द्रमशीन्द्र के आभरण बिना धारण 
किये दी न को विपुल पुलकावलियों से युक्त कर देते हैं और 
नॉलन्दावर घिना घाण किये ही नासिका में स्फू 
कर देते है, तव फिर इन सबका उपयोग होने pps 

वस्तुस्थिति ऐसी है कि अचिन्त्य अनन्त परमानन्द सुधा- 
सिन्ुसार-सवेस्व श्रीकृष्णचन्द्र परमानन्द्कन्द्‌ भगवान्‌ श्रीब्रजाङ्गः | 
आं क अन्तरात्मा अंतःकरण प्राण, इन्द्रिय, किंबहुना राम-राम 
में ऐसे भरपूर हैं, जैसे तरङ्ग में जल | उनमें भी श्रीवृषभानुकुमारी, 
ऋष्णहदयेश्वरी श्रीराधा ता ऐसी अन्तरङ्ग हैं, जैसे अमृत में 


ला । वे ते उनकी माघुयोधिष्ठात्री महालक्ष्मी है । 
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उत्कएठा और सम्मिलन श्लेषादि केलि व्रजाङ्गनाओं तथा 
कृष्ण में वैसे ही हाती है जैसे प्राकृत तरुण-तरुणियों में; परन्तु 
प्राकृतों में ये सभी भाव आत्मठ्प्ति मात्र के लिये होते हैं पर 
श्रीकृष्ण और गोपाङ्गनाओं में वे सभी निरुपाधिक शुद्ध प्रेम- 


मूलक हैं । 
उत्कण्ठा प्राप्तियोगः प्रतिपदमिलनाश्लेषचुम्बादिकेलिः, 


श्रीगोपीकृष्णयोरप्यवरतरुणयोरप्यमी तुल्यरूपाः | 
किन्तु प्राचोमिथः स्युनिरवधिहिततामात्रशमंप्रधाना- | 
स्तेऽर्वाचोरात्मतुष्टिप्रवलनपरतामात्रक्लुसाः प्रथन्ते ॥ ह 
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व्रज-भूमि 


रत्रजराज-किशार के प्रम में विभार भावुकों का सर्वत श्री- 
जजतत्त्व अपार, महामहिम, वैभवशाली तथा प्रकृति-प्राृत प्रपश्चा- 


. तीत है। साक्षात्‌ श्रीकृष्णचन्द्र परमानन्द्कन्द्‌ बृन्दावनचन्द्र के 
-व्वज-वञ्जाङ्कुशादियुपक्त, परमपावन, योगीन्द्र-सुनीन्द्र-नह्मरुद्रेन्द्रादि- 


वन्य पादारविन्द से अङ्गित ब्रजतत्त्व के सम्बन्ध से भूमि ने अपने 
के परम सौभाग्यशालिनी समझा है। अहो ! जिसके कृपाः 
कटाक्ष की प्रतीत्ता बरहन्द्रादि देवाधिदेव भी करते रहते है, वह 
बैकुएठाधिछात्रीं सवेसेव्या महालक्ष्मी ही जहाँ सेविका वनकर रहने 
के लिये लालायित है, उस सर्वोच्च-विराजमान त्रजभूमि के अदूसुत 
वैभव का कौन वर्णन कर सकता है ९ 
'परमाराध्यचरण श्रीत्रजदेवियों ने बृन्दावन-नव-युवराज 
नन्दनन्दन के प्रादुभोव से ब्रज का साधिक विजय बतलाया है :-- 
“जयति तेऽधिकं जन्मना ब्रजः श्रयत इन्द्रा शश्वदच हि|” 
लाक और वेद से अतीत दिव्य-प्रेमवती ब्रजयुवतीजन वहाँ 
आखणपण से अपने प्राणनाथ प्रियतम परप्रेमास्पद के अन्वेषण भें 
अमोन्माद से उन्मत्त होकर इधर-उधर डोल रही हैं । लाक तथा 
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वेद में यह प्रसिद्ध ही है कि “आत्मनस्तु कामाय सवे प्रियं भवति’ 
अर्थात्‌ संसार भर की समस्त वस्तुएं स्वात्म-सम्बन्ध्र से ही प्रेमास्पद 
हाती हैं । सदेह, स्वपुत्र, स्वकलत्र एवं गेह-प्राम नगर राष्ट्र यहाँ तक 
कि, इष्ट देवता भी स्वात्म-सम्बन्धी ही प्रिय होते हैं। परमात्मा के 
स्वरूपान्तरो में भी वैसा प्रेम नहीं दाता, जैसा स्वात्म-सम्वन्धी 
इष्टदेव में होता है । जब शकरादि मधुर पदार्थो के सम्बन्ध से 
अमधुर चूणीदि भी मधुर प्रतीत होते हैं तब शाकरादि स्वयं निरति- 
शय माधुर्ये से सम्पन्न हा--यह बात जैसे निर्विवाद सिद्ध है, वैसे. 
ही जिस स्वात्मतत्त्व के सम्बन्ध से अनात्मा भी प्रेमास्पद होता है, 
चह स्वात्मतत्त्व स्वयं निरतिशय निरुपाधिक प्रेस का आस्पद है--यह 
बात भी निर्विवाद सिद्ध है। परन्तु, ये ब्रजसीमन्तिनियाँ ता अपने 
जीवनधन अशेषशेखर नट-नागर के लिये ही अपने स्वात्मा से 
भी प्रेम करती हैं । 

उनका भाव है कि “हे दयित! हे चपल! आपके सुख केः 
लिये ही हम इन प्राणों को धारण करती हैं.। हृदयेश्वर ! यदि 
यह देह, प्राण, आत्मादि आपके उपयोग में न आयें ता ये किस 
काम के? हम लागतो आपके लिये ही इन सैन्दर्य-माधुय- 
सैगन्ध्य-सौक्ुमाय आदि गुणों की रक्षा करती हैं। हे प्राणवज्ञम ! 
नन्दलाल ! समस्त सौख्यजात तथा तच्छेषी आत्मा--ये सभी 
आपके लाकोत्तर मनाहर मन्दह्वास-माधुये-सुधासिन्धु पर न्याछा- 
वर हैं। किंवा, पादारविन्द्गत नखमणि-ज्यात्स्ना पर राई-नान 
के समान वारने योग्य हैं 1 
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धन्य है वह मङ्गलमय त्रजधाम जो ऐसी ब्रजराजकुमार-प्रेयसी 
त्रजदेवियों के पादपद् से समलंकृत है; जहाँ नयनाभिराम घनश्याम 
मनमोहन की मोहिनी मुरलिका की मधुर ध्वनि से त्रिलोकी के 
चराचर चकित हो रहे हैं; जड श्रोकष्णचन्द्र-मुखपहुज-निगेत वेणु- 
गीत-पीयूष से पाषाण द्रवीभूत देकर बह चले, तथा प्रेमात होकर 
'कलिन्द-नन्दिनी मनेन्द्र-नीलमणि के सदृश घनीभूत दो गई; जहाँ 
गौएँ छविधाम घनश्याम के परम कमनीय माधुयं का अनिमीलित 
नयन-पुटों से अघैयै के साथ पान कर रही हैं, और श्रोत्रपुटों से 
वेणुरीत पीयूष का आस्वाइन कर रही हैं; जहाँ प्रेमविभोर वस्सबृन्द 
सुतवत्सला जननी के भ्रेमप्रद्वत स्तन्यासृत-पान के लिये प्रवृत्त 
हुए, परन्तु वंशो-निनाद-मन्त्र से मुग्ध दो गये और उनके मुख से 
दुग्ध बाहर गिरने लगा, अन्देर ले जाने की क्रिया को वे भूल 
गये; जहाँ के सुग-विहङ्ग भी विविध प्रकार के उपचारों से प्रियतम 
की प्रसन्नता के लिये व्यग्र हैं । 
जिस परम-पावन धाम में तरु-लता-गुल्मादि भी वेणुछिद्र-निर्गत 
शञ्च-न्र्मरूप में परिणत भगवदीय अधर-सुधा का पानकर कुड्मल- 
पुष्प-स्तवकादिरूप रोसाश्चोद्गम छद्म से, तथा मंघुधारारूप 
दषाश्रुविमोक से, अपने दुरन्त भाव का व्यक्तीकरण कर रहे हैं; 
जिस धाम में प्रेमातिशय से प्रभु-पादपञ्ाङ्गित त्रजभूमिगत ब्रह्मा- 
दिवन्य-रज के स्पर्श के लिये आज भी समस्त तरु-लताएँ विनम्र 
हो रही हैं; अथवा मनमोहन के दिये हुए निर्भर प्रेम के भार से ही 
विनम्र हा रही हैं; जिस ब्रज की प्रत्येक वस्तु, प्रत्येक परमाणु, 
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बलात्कार से जीवन-धन की स्मृति उत्पन्न कर प्रियतम के सम्मिलन | 
की उत्कण्ठा को उत्तेजित करते हैं, जिस ब्रज में निवास करनेवाले 
सैभास्यशाली महापुरुषधौरेयां के ऋणी अनन्तकोटि-त्रझाएड- 
नायक के भी दोना पड़ा, उस त्रज का महत्त्व किन शब्दों में, 
किस लेखनी द्वारा व्यक्त किया जाय ? 

सत्यलाकपति ब्रह्मा ने कहा कि “हे नाथ | आप इन लेकोत्तर- 
सोभाग्यशाली त्रजवासियों को क्या देकर इनसे उऋण होंगे”, इस 
बात का साचता हुआ मेरा मन निश्चय करने में असमथ ददो 
व्यामाह को प्राप्त हाता है । 

प्रभु ने कहा--“बह्मन्‌ ! मैं अनन्तकोटि-त्रह्माएडनायक हूँ । मेरे 
पास दिव्यातिदिव्य अनन्त वस्तुऐ हैं जिन्हें देकर में इनके ऋण से 
उन्मुक्त हा सकता हूँ । फिर तुम्हें ऐसा व्यामाह क्यों ९? ' 

इस पर ब्रह्मा ने कहा--“प्रभा ! इन अनन्तानन्त दिव्य वस्तुओं 
के प्रदान से आप इन घेष-निवासियों से उऋण नहीं हा सकते। 
क्योंकि, अनन्तकाटि-त्रह्माणडान्तगत सब दिव्यातिदिव्य तत्त्व तो 
केवल सुख के अभिव्यजक होने से ही उपादेय हे! सकते हैं, पर 
उन अनन्तकोटि-ब्रह्माएडगत व्यक्त सैख्य-बिन्दु के परम-उद्‌गम-स्थल 
अचिन्त्यानन्तसौख्यसिन्धु आप ही हैँ। फिर, भला जिनके 


पराङ्गण में साक्षात्‌. अनन्त परमानन्द-सुधासिन्धु ही कन्दप॑कामितं . 


परम-कमनीय कान्तिमय मूर्तिमान्‌ घूलि-धूसरित हाकर विहरण करे 
और रसिकेन्द्रवगे नन्दपराङ्गण में जिस उप्रमेय' सबाह्याभ्यन्तर तत्त्व 


को उळूखल-निबद्ध दारुयंत्रवत्‌ त्रजसीमन्तिनी-वग-विधेय बतलाते | 
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हैं, उन्हें तुषार-विन्दु-स्थानीय सौल्यामिव्य जक वस्तु के प्रदान से 
आप कैसे प्रसन्न कर सकते हैं? जैसे कृतसंज्ञक चतुरङ्ग द त के 
विजित होने पर ज्यडःक-द्वय'क-एकांक द्यूत भी उसके अन्तभू त हो 
जाते हैं, किंवा सवत: संप्लुतादक स्थानीय महासमुद्र को प्राप्त कर लेने 
पर वापी-कूप-तड़ागादिगित जल की अपेक्षा नहीं रह जाती, वैसे ही 
सौख्य-सुधानिधि सवफलात्मास्वरूप प्रभु के स्वायत्त हाने पर फल्गु 
फलों की अपेक्षा कौन विवेकी कर सकता है ? .अतः हे गोपाल- 
चूड़ामणे |! आप ब्रजनिवासी वग के ऋण से कैसे उन्मुक्त हा 
सकते हें ११7 
चतुर-चूड़ामणि त्रजवन-नवयुवराज वाले :--“नह्मन्‌ , तब तो मैं 
स्वात्म समपरण द्वारा इनके ऋण से उऋरण हा जाऊँगा। जव मैं 
ही सवे फलात्मा हूँ ता मैं इनको स्वात्म-समपंण से भी प्रसन्न कर 
सकता हूँ ।”? : 
ब्रह्माजी ने'कहा-““नाथ ! वह स्वात्म-समपेण ते आपने सके- 
फल-्समहंणोय श्रीचरणां की जिघांसा से विषलिप्रस्तन्यपान 
करानेवाली द्वेषवती उस पूतना के लिये भी किया है। आप यदि 
यह कहें कि कुल-कुटुम्ब समेत ब्रजवासियों का स्वात्म-समपेण कर 
उऋगश हो सकू गा ता भीं टीक नहीं, क्योंकि पूतना का भी काई 
कुलनकुटुम्च आपको प्राप्ति से वञ्चित नहीं रहा। भला जब 
आपका स्वात्म-समपंण इतना सस्ता है. कि बालच्नी पूतना को भी 
आपने स्वात्मप्रदान कर दिया, तब जो धरा-घन-घाम-सुह्ृत-प्रिय-. 
तनय तथा आत्मा को भी आपके पादारविन्द-माधुये पर न्येछावर 


~~ 
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करनेवाले ्रजवासी जन हैं, उनसे आप स्वात्म-समपंण मात्र से कैसे 
उऋण हा सकते हैं ? यद्यपि कहा जा सकता है कि, बड़े-बड़े 
यागियों को भी दुलेंभ स्वात्म-समर्पण उनके लिये पयाँपत है, परन्तु 
विज्ञजनों की दृष्टि में ब्रजधाम-निवासियों की पदवी योगीन्द्र- 
मुनीन्द्रो को भी दुलभ है; क्योंकि यम-नियम-प्राणायाम-प्रत्या- 
हारादि द्वारा बाह्य-विषयों से मन को संयत कर योगीन्द्र अनुक्षण 
जिस तत्त्व के अनुसन्धान का प्रयत्न करते हैँ उसी तत्त्व में इन त्रज- 
निवासियों की स्वारसिकी प्रीति है। राग यद्यपि प्राणियों के 
नि:सीम स्वात्मसौख्य का अपहरण करनेवाला होने के कारण शत्रु- 
चत्‌ परिहाय है, परन्तु, परम-सैभाग्यशाली इन घाषनिवासियों का 
राग ते प्रियतम-परम-प्रेमास्पद आपके मङ्गलमय स्वरूप में ही 


है। मोह भी प्राणियों की स्वाभाविकी स्वतन्त्रता का अपहरण . 


करनेवाला होने से साक्षात शङ्गलारूप है; परन्तु इनका ता मोह 
भी आप में ही है। अतः इनके तो रागमादादि दूषण भी 
भूषणरूप हैं । कारण, भगवत्तत्त्व-व्यतिरिक्त प्रापर्चिक पदार्थ- 
विषयक ही रागादि त्याज्य हैं। भगवद्विषयक रागादि की प्रेप्सा 
तो प्रत्येक प्रेक्षावान्‌ फो ही होती है। कथस्वित्‌ वैराग्य से भीं 
विराग हो सकता है, पर प्रेममय भगवान्‌ से नहीं। तात्पये यह 
कि सवविषयक राग-त्याग से यद्दिषयक राग की उत्कट प्रेप्सा 
सम्पादन की जाती है, तद्विषयक उत्कट-राग-सम्पन्न इन घोष- 
निवासियों के माहात्म्य कीं एक कला की भी बराबरी कान कर 
सकता है १! 
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“ एषा घोषनिवासिनामुत भवान्‌ किं देव रातेति, न- 
रचेतो विश्वफलात्‌ फलं त्वदपरं कुत्राप्ययन्मुह्यति । 
सद्वेषादिव पूतनापि सकुला त्वामेव देवाऽऽपिता, 
यद्धामार्थसुह्व्ियासतनयप्राणाशयास्त्वत्कृते | 
तावद्रागादयः स्तेनास्तावत्काराग्रहं ग्रहम्‌ | 
तावन्मोह्दोऽध्रिनिगड़ो यावत्कृष्ण न ते जनाः ॥?? 
“प्रभो ! अनत्तकोटि-त्रह्माएड-नायक स्वयं आप जिनके ऋणी 
हैं, उन घोषनिवासिये' की महिमा कौन वर्णन करे। सत्यलोका- 
धिपति जगस्पितामह श्रीत्रह्माजी भी ब्रज के रजःस्पशालाभार्थ त्रज- ` 
बृन्दाटवी के तृण-गुल्मादि के रूप में जन्म लेने के सौभाऱय की 
अभिलाषा रखते हें । उनको आशा है कि यहाँ के ठण-गुस्मादि 
होने से भी घ्रजवासियों के चरण-रज का अभिषेक उन्हें प्राप्त 
होगा । उस ब्रज के अन्तगत भगवान्‌ की अनेक लीला भूमि 
हें, जा साक्षात्‌ श्रकृष्णचन्द्रविषयिणी प्रीति का उद्दीपन करनेवाली 
हैं। यमुना-पुलिन, गोबद्धाद्रि, गहरवन, कदम्वखणिडयाँ, नन्द- 
आस, वरसाना, उद्धवक्यार, चरणाद्रि आदि ऐसे ऐसे मनाहर 
स्थान हे जहाँ के परमाणु परमाणु में श्रीकृष्ण-प्रीति का' सश्चार 
करने की अद्भुत शक्ति देखी जाती है। वज्ञ-सदृश कठोर चित्त 
भी वहाँ हठात्‌. द्रवोंभूत हो जाता है |? 
औवृन्दाचन-धाम ते त्रजभूमि का सव्व है। श्रीत्रजभक्तों 
की पद-पठ्ज-रज के संस्पश-लाभ से, “नेद्धवेडण्वपि मन्न्यूनः” 
के अनुसार, साक्षात्‌ श्रीकृष्ण से भी अन्यून महाभागवत 
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उद्धव भी वृन्दावन-घाम के ठण-गुल्मादि होने की स्पृहा प्रकट 


करते हैं । [ 
“आसामहे चरणरेणुजुषामहं स्यां, 
बुन्दावने किमपि शुल्मलताषधीनाम्‌ ।।? 
श्रीमखरवाधानन्द सरस्वती प्रश्नति महानुभाव ता वृन्दावनधाम- 
बहिभू'त अनन्त चिन्तामशियों की हीं नहीं वरश्व श्री हरि की भी 
उपेक्षा करने की सलाह देते हैं-- 
“मिलन्तु चिन्तामणिकोटिकोट्यः, 
स्वयं हरिद्वारसुपैठु सत्वरः ।? 
“विपिन-राज सीमा के बाहर हरिहूँ को न निहदारो” आदि । 


वेदान्तवेद्य परिपूर्ण सब्चिदानन्द्घन परब्रह्म निरतिशय होने केः 
कारण, तारतम्यःविह्दीन होने पर भी वृन्दावनधाम में जैसा मधुर . 


अनुभूयमान होता है वैसा और स्थलों में नहीं । अतएव भावुकों ने 
“रजे बने निकुञ्जे च श्रेठ'यमत्रोत्तरोत्तरम्‌? 
के अनुसार द्वारकास्थ मधुरास्थ श्रीकृष्ण-व्यतिरिक्त श्रीकृष्ण में 
भी ब्रजस्थ वृन्दावनस्थ निकुजस्थ भेद से तारतम्य स्वीकृत किया है। 
अभिप्राय यह है कि जैसे एक ही प्रकार का स्वाति-विन्दु स्थल- 
वैचित्र्य से विचित्र परिणामवाला होता है, शुक्तिका में पड़कर माती 
के रूप से, वाँस में वंशलाचनरूप से, गाकणं में गारोचनरूप से, 
गजकण में गजमुक्तारूप से परिणत होता है, वैसे हीं वेदान्तवेद्य 
तत्त्व एकरूप होता इुआ.भी अभिव्यञ्जक स्थल की स्वच्छता के 
तारतम्य से, अभिन्यक्ति-तारतम्य होने से, तारतम्यापेत होता है। 
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3३% (५ 
जस. सूयतत्त्व की अभिव्यक्ति काष्ठ-कुङ्य आदि अस्वच्छ 


थे ~ 
पदाथा पर वसी नहा होती, जैसी निर्मल जल, काँच आदि पर 
होती है, वैसे हा राजस-तामस स्थलों में त्रह्मतत्व की अभिव्यक्ति 


नसी नहीं हो सकती, जैसी निर्मल विशुद्ध स्थलों में । 


यह निमलता जैसे पार्थिव-प्रपच्च में स्पष्ट अनुभूयमान है 
वेस ही त्रिगुणात्मक प्रपच्च में गुण-विमद-वेचित्र्य से क्वचित्‌ 
झत्यक्षानुमान द्वारा, क्वचित्‌ आगम तथा श्रतार्थापत्ति द्वारा तार- 
तम्यापेत होकर ज्ञात होती है। इसी लिये किसी स्थल में जाने 
सं वहाँ अकस्मात्‌ चित्तप्रसाद और किसी स्थल में चित्तक्षोभ 
आदि चिहं द्वारा भी स्थल-वेचित्र्य की अनुभूति होती है। ब्रज- 
वन-निकुखों में क्रमशः एक की अपेक्षा दूसरे में वैचित्र्य है। 
अतएव, वहाँ पूण-पूणतर-पूणेतमरूप से एक ही श्रीकृष्णचन्द्र 
परमानन्द्कन्द्‌ का प्राकट्य होता है । 

तीर्थो' की यह विशेषता प्रत्यक्ष है कि जिस तीथे में जितनी 
अद्भुत सात्त्विकता एवं शक्ति है, वहाँ उतनी ही सरलता से प्रभु 
की विशेषता की अनुभूति होती है। परन्तु जैसे कामिनी का रूप 
कामुका पर ही प्रभावकारी होता है और सप-व्याप्रादि-दर्शन 
सं अधिक उद्ध ग भीरु को ही होता है, वैसे ही सात्त्विक तथा भग- 
वत्परायण को तीथगत विलक्षण राक्तियाँ प्रभावान्वित करती हैं 
यद्यपि वसे कुछ न कुछ प्रभाव ता सभी तरह के पुरुषों पर होता 


है, तथापि वह्‌ व्यक्त नहीं होता । परन्तु श्र ताथापत्ति द्वारा तीर्थो 


में शक्ति-वेलक्षरय अवश्य ज्ञात है । 
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भावुकों ने त्रजतत्त्व को हिततम वेदवेद्य प्रेमतत्त्व का स्वरूप 
अर्थात्‌ शरीर ही माना है। प्रेमतत्त्व के त्रजधाम-स्वरूप देह में 
श्रोत्रजनवयुवतिजन इन्द्रियरूपिणी हैँ। मनःस्वरूप रसिकेन्द्रवग- 
मूधन्यमणि श्री त्रजराज-किशोर हे तथा प्राणरूपा-प्रज्ञा के स्थान सं 
औत्रजनवयुवति-कदम्ब-एकुटमणि कीर्तिकुमारी श्रीराधा ह्‌। यहाँ--- 


“इन्द्रियाणि पराण्याहुरिन्द्रियेभ्यः परं मनः । 
मनसस्तु परा बुद्धयो बुद्धः परतस्ठु सः ॥” 
इस श्रुति के अनुसार जैसे देह इन्द्रियों के, इन्द्रियाँ मन के 
और मन प्राणरूपा प्रज्ञा के परतन्त्र होता है, ( यहाँ पर “यो वै 
ग्राणः सा प्रज्ञा” इस श्रति-वाम्य के अनुसार क्रिया-शाक्ति-प्रधान 
प्राण और ज्ञानशक्ति-प्रधान प्रज्ञा का ऐक्य विवक्षित है ) एवं पूव 
पूवे का उत्तरोत्तर में ही सम्मिलन होने से तश्रूपता ही होती है 
उसी तरह प्रज श्रीकृष्णप्रयसी त्रजाइनाओं से विभूषित तथा उन्हीं 
के अधीन है। त्रजवनिताजन का जीवन श्रीत्रजे द्रकुमार हैं 
तथा श्रीकृष्ण-हृदय की अधीश्वरी प्राणाधिका राधिका हैं. और 
चह केवल प्रेमसुधा-जलनिधि में ही पर्यवसित होती हैं । 
प्रेममय ब्रज प्रेमोद्रेक में ब्रजाङ्गनारूप ही हो जाता है और 
ब्रजाङ्गनाएँ “असावहं त्वित्यबलास्तदात्मिकाः', 'कष्णाऽहं पश्यत गतिम्‌’ 
इत्यादि वचनों के अनुसार, श्रीकृष्ण-भावरस-भरिता होकर नन्द- 
न॑न्दन-स्वरूपा हो जाती हैं। रसिकरिरामणि श्रीकृष्ण प्रेमान्माद 
सें निजप्रेयसी श्रीवृषभानुनन्दिनी-्वरूप हो जाते हैं तथा श्री 
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- राधिका प्रेमस्वरूप सें ही साक्षात्‌ अपने प्रियतम के साथ . 


निमग्न होती है । 


इस प्रकार साक्षात्‌ वेदान्तवेद्य परम-रसात्मक-सुधाजलनिधि के. 
ही दित्य-विकास-प्रेममय तत्त्व उसी में पर्यवसित होते हैं| इसी तरह 
अनाद्यनन्त रससागर में रसमय प्रिया-प्रियतम आर उनके परिकर 
की रसमयी लीला का धाम अप्राकृत श्रीत्रज भी रसमय ही है । 
यद्यपि ब्रज में माधुर्य-शक्ति का प्राधान्य है, तथापि क्वचित्‌. 
ऐश्वर्य-शक्ति का भी विकास होता ही है। क्योंकि माधुये-शाक्ति 
का ही ऑधक आदर होने पर भी, ऐशवर्य-शक्ति मूर्तिमती होकर 
प्रभु को सेवा करने के सुअवसर की प्रतीक्षा करती रहती है। प्रभु 
भी उसका अत्यन्त तिरस्कार नहीं करते है । इसी से मृद्भक्तण 
आदि लीलाओं में इखान्तरात-बरह्माणड-भरदर्शन आदि ऐश्वर्य-शक्ति 
के कार्य देखे जाते हैं। अतः, विशुद्ध माधुये-भाव का प्राक्ट्चः 
औवृन्दावनधाम में ही माना जाता है । 
भावुकों का कहना है कि अनन्तकोटि ब्रह्माएडान्तर्गत सैख्य- 
बिन्दुओं का परम उद्‌गम-स्थान जो अनन्त सौख्य-सुधा-सिन्धु है, 
उसका मन्थन करने पर सार से भी सारभूत नवनीत-स्थानीय जो 
तत्त्व हो, उसका भी पुनः सहस्रधा-केटिधा मन्थन करने पर जो 
परम दिव्य-तत्त्व नि:स्र॒त हो वही वृन्दावनधाम का स्वरूप है। कारण- 
रूप जा अक्तर-त्रह्म है, वही व्यापी बैकुएठ वृन्दावन है। 
काय-कारणातीत वेदान्त के परम-तात्पये के विषयीभूत परम- 
तत्त्व श्रीकृष्ण के प्राकट्य का स्थल कारणात्मा अक्षर ही है । “पादो- 
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ऽस्य विश्वाभूतानि त्रिपादस्यामृतं दिवि”, “विष्टम्याहमिदं कृत्स्नमेकांशेन 
स्थितो जगत्‌?! इत्यादि श्र ति-स्मृति के अनुसार मायाविशिष्ट कारण- 
ब्रह्म एकपाद्‌ है । उसके ऊपर त्रिपाहिभूति अस्त है । 

जो महानुभाव बेदान्त-वेद्य, काये-कारणातीत परमतत्त्व को ही 
वृन्दावन मानते हें, उनके सिद्धान्त में वहाँ का निवासी ऋष्ण- 
अवैदिके हो होगा । इतना हो कहना पर्याप्त है, क्योंकि एक ही में 
आश्रयाभ्रयित्व असम्भव है । 

“अव्याकृतमनन्ताख्यंमासन यदधिष्ठितम्‌? इस उक्ति के अनुसार 
भी अनन्तसंज्ञक अव्याकृत ही भगवान्‌ का आसन है। उन्हीं 
का नाम शेष भी है। “शिष्यते-अवशिष्यते इति शेषः” अर्थात्‌ जो 
अवरिष्ट रहे वही शेष कहा जाता है । कार्ये के प्रलयानन्तर कारण 
ही शेष रहता है । उसका कोई कारणान्तर नहीं है जिसमें उसका 


प्रलय हो । कारण सप्रपश्च है । निष्परपश्व ब्रह्म का वही निवासस्थल 


यी पतात एत अदि % भार खा 
कारण-त्रह्म को, एकपादस्थानीय की, प्रतिष्ठा “त्रिपादूध्वमुदैत?? 
ऊध्वे अथोत्‌ काय-कारणानन्तभू त ब्रह्म परमात्मा ही है। 


किन्ही मह्दानुभावों के सिद्धान्त में यह प्रकट वृन्दावन ही . 


अक्षर ब्रह्मञयापी वैकुएठ है। परन्तु उसका वह स्वरूप अभा- 


वितान्तःकरण पुरुष को उपलब्ध नहीं हाता है। अद्ठेतसिद्धान्त 


में समस्त प्रपश्च ही ब्रह्मस्वरूप है परन्तु शास्राचार्योपदेशजन्य 


संस्कारों से संस्क्रतान्तःकरण पुरुषधौरेय को ही वह उपलब्ध 
हता है। इसी लिये अद्वेतसिद्धान्त-परिनिष्ठित . प्रबोधानन्द 
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सरस्वती* तदनुसार ही श्रीवृन्दावन के सचिदानन्दमय वतलाते 
हुए लिखते हैं :-- 


“यत्र प्रविष्टः सकलोऽपि जन्तुः आनन्दसचिद्घनतामुपैति? । 


“>>> 


+ कुछ महानुभाव कहते हैं कि इन्होंने अद्वौतसिद्धान्त का त्याग 
कर, चैतन्य महाप्रभु के शिष्य बनकर, गौड़ सम्प्रदाय स्वीकृत कर लिंया 
था। कुछ लोगों का कथन है कि ये भ्रीहितहरिवंशजी के शिष्य हुए 
थे। कुछ लोगों का ऐसा भी मत है कि इन बातों में काई प्रामाणिक 
मूल उपलब्ध नहीं होता; क्योंकि उनके बनाये ग्रन्थों में सवत्र ही अद्वेत- 
सिद्धान्ताभिमत तत्त्व का ही प्रतिपादन देखने में आता है | दृन्दावन- 
शतक आदि ग्रन्थों की उक्तियाँ ऐसी है' जो अद्वौत-सिद्धान्त के सिवा 
अन्यत्र संघटित नहीं हो सकतीं । जैसे इन्दावनधाम की आनन्दस्वरूपता, 
सन्निविष्ट जीवों की आनन्दस्वरूपता आदि अब्रह्म की ब्रह्मता दोनी अत्यन्त 


` असम्भव है। अतः, सुतरां, नित्य सिद्ध ब्रहम-स्वरूप में ही आविद्िक 


देशादि-संसर्ग से जीवभाव है। वस्तुतः वे अद्वेत-सिद्धान्तानुमत प्रेम 
तत्त्व में ही आसक्त ये; भगवस्प्रेमियों से प्रेम करते थे। श्री चैतन्य 
महाप्रभु भी अद्वेत सम्प्रदाय के ही संन्यासी थे और भगवान्‌ के अनन्य 
उपासक थे। उनके द्वारा भी स्वसम्प्रदाय-स्याग की कथा केवल 
कल्पना ही है। उनके कोई ग्रन्थ ऐसे नहीं हैं जिनमें अद्वेत-सिद्धान्त 
का विरोध किया गया हा । वस्तुतः वे उत्कृष्ट कोटि के प्रेमी थे। 
खणडन-मणएडन या नवीन सम्प्रदाय-प्रवतेन उनको अभिमत ही 
नं था। यथार्थ बात क्या है इसे तो भगवान्‌ ही जाने । 


(७-0. Mumukshu Bhavan Collection. Digitized by eGangotri 


१६० श्रीभगवत्तत्त्व 


“जिस वृन्दावन-धाम में प्रविष्ट हाते ही कीट-पतङ्गादि 
भी आनन्द सचिद्घन स्वरूप हो जाते हैं”, परन्तु, तादृशी प्रतीति 
तब तक नहीं होती जब तक प्राकृत-संसग का बिलकुल अभाव नहीं 
होता । 

यद्यपि जीव स्वभाव से ही “चेतन अमल सहज-सुख राशी” 
है, परन्तु आविद्यिक अनात्म संसग से अनेकानेक अनथे-परिप्छुत 
प्रतिभासित होते हैं। अविद्या का विद्या हारा अपनयन होने पर : 
उनका स्वाभाविक स्वरूप व्यक्त होता है। अतएव, कुछ लोग 
कहते हैं कि, भगवान्‌ की अभिव्यक्ति का स्थल ही वृन्दावन है । 

भगवदाकार से आकारित वृत्ति पर भगवत्तत्त्व का प्राकट्य हात! 
है उसे भी वृन्दावन कहते हैं। इस तरह साभास अव्याकृत एवं 
साभास चरमावृत्ति को भी बृन्दावन कहते हैं। इसी लिये जो महा- 
नुभाव वृन्दावन के उपासक होते हुए भी प्रसिद्ध बृन्दावन सें प्रारव्ध- 
वश नहीं रह पाते, वे भी व्यापी-वैकुएठ, कारण-तत्त्व-स्वरूप ब्रह्म - 
के व्यापक होने से, तत्वरूप बृन्दावन का प्राकट्य शाक्तिवल से 
कहीं भी रहकर सम्पादन करते हैं । | 

भावुकों की दृष्टि में नित्य-निकुज श्रीबुन्दावन से भी अन्तरङ्ग 
सममा जाता है। नित्य-निकुज में बृषभातुनन्द्नी स्वरूप महा- 
भाव-परिवेष्टित श्वङ्गार-स्वरूप श्रीकृष्णचन्द्र परमानन्द्कन्द नित्य ही 
रसाक्रान्त रहते हैं। यहाँ प्रिया प्रियतम का सावेदिक स्ोङ्गीण 
सम्प्रयोग का भान भी सवंदा ही रहता है। जैसे कि सन्निपात- 
ज्वर से आक्रान्त पुरुष जिस समय शीतल मधुर जल का पान करता 


CC-0. Mumukshu Bhavan Collection. Digitized by eGangotri 
on 60 आ RE 


त्रज-भूमि १६१ 
न उसी समय में पूर्ण तीब्र पिपासा का भी अनुभव करता है 
वैसे ही नित्य निकुज-धाम में जिस समय प्रिया-प्रियतम ला 
परिरम्भण-जन्य रस में निम्न होते. हैं, उसी काल में तीज्ातितीत्र 


- वियोग-जन्य ताप का भी अनुभव करते हें। 


सारस-पत्नी लक्ष्मणा केवल सम्प्रयोग-जन्य रस का ही अनु- 
भव करती है और चक्रवाकी विप्रयोग-जन्य तीज्र-ताप के अनन्तर 
सहदय-हृदय-वेद्य सम्प्रयोग-जन्य अनुपम रस का आस्वादन करती 
है, परन्तु वह भी विप्रयोग-काल में सम्प्रयोग-जन्य रसास्वादन से 
वञ्चित रहती है। किन्तु नित्य-निकु में श्री निकुेश्वरी को 
अपने प्रियतम परमप्रेमाम्पद्‌ श्री त्रजराजकिशोर के साथ सारस- 
पत्नी लक्ष्मणा की अपेक्षा शतकोटि-गुणित दिव्य सम्प्रयोग-जन्य रस 
की अनुभूति होती है, और साथ ही चक्रवाकी की अपेक्षा शतकोरि- 
गुरित अधिक विप्रयोग-जन्य तीब्र ताप के अनुभव के अनन्तर पुनः 
व क की भी अनुभूति होती है। ऐसे ही विषय में भावुकें ने 
कहा है -- 


“मिलेइ रहें मानों कबहुँ मिले ना” 
जैसे भावुकों के भावना-राज्यवाले शून्य निकु में ही प्रियतम 


संकेतित समय में पधारते हैं, किसी अन्य के सान्निध्य में नहीं, वैसे 


ही वेदान्तियों के यहाँ भी भगवान्‌ से व्यतिरिक्त जो सब इश्य- 
पदार्थं हैं उनके संसग से शून्य निवत्तिक और निर्मल अन्तःकरण 
में ही 'तत्पदार्थ का प्राकट्य होता है | 

११ 
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' जैसे सब-उ्यापारों से रहित होकर पूण प्रतीक्षा ही प्रियतम के 
>> ~ ww ७७ ७_ हाँ ~ ९ 
संङ्गेम का असाधारण हेतु है, वैसे ही वेदान्तियों के यहाँ भी पूणण 
अंतीच्षा अश्रोत्‌ कायिकी, मानली आदि सब चेटाओं के निरोध होने 


¢ 
पर ही «बं पदार्थ! को 'तसदार्थ' का सङ्गम प्राप्त होता है। सवे. 


दश्य-संसगाशुत्य निवृ त्तिक निमंल अन्तःकरणरूप निकुज में 
पूर्ण प्रतीक्षा-परायण ब्रजाङ्गना-भावापन्न “वं पदाथ श्रीकृष्ण स्वरूप 
“तत्पदार्थः के साथ यथेष्ट तादात्म्य सम्बन्ध प्राप्त करता है। यही 
संक्षेप में त्रजधामतत्त्व तथा उसका रहस्य है। 
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इस अपार संसार-समुद्र में जिन लागों के मन निरन्तर गोते 
लगा रहे हैं, उन्हें सब प्रकार के दुःखों से मुक्त कर अपने परमानन्द- 
सय स्वरूप को प्राप्ति कराने के लिये अहैतुक करुणामय दीनवत्सल 
श्री भगवान्‌ ही स्वयं धमोवबोधक वेद रूप में अवतीणं होते हैं। 
जिस समय कालक्रम से सवसाधारण के लिये वेद का तात्पर्य 
दुबोध हा जाता है उस समय श्रीहरि ही पुराणादि रूप में 
आविभू त होते हैं। पुराणों का मुख्य प्रयोजन वेदार्थ का निरू- 
यण करना ही है। किन्तु यह सब रहते हुए भी परस्पर मतभेद 
रहन क कारण बदाथ-सम्बन्धी विरोध का निराकरण भगवान्‌ की 
उपासना क द्वारा शुद्ध हुए अन्तःकरण से ही हा सकता है। जिन 
लोगों की विवेकदृष्टि पारस्परिक विवाद के कारण नष्ट हा गई है 
उन्ह वेदाथ का बाध कराकर परम कल्याण की प्राप्ति करने 
लिये ही श्रीमद्वागवत का प्रादुभोव हुआ है, जैसा कि कहा है -- 
MERRIE) Oi Be 
* इस विषय पर काशोजी में बहुत दिनों तक प्रवचन होता रहा | 
उसका यह सार मात्र है, जिसका कुछ अंश “कल्याण” में प्रकाशित 
हो चुका है । 
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कृष्णे स्वघामोपगत धर्मज्ञानादिभिः सह । 
कलौ नष्टद्शामेष पुराणाकोंऽधुनादितः ॥ 
अर्थात्‌ धर्म एवं ज्ञानादि के सहित भगवान्‌ के स्वधाम सिधा- 
रने पर जिन मलुष्यों की दृष्टि कलियुग के कारण नष्ट दा गई है 
उनके लिये इस समय इस पुराण रूप सूर्य का उदय हुआ है। 
वस्तुतः, यह ग्रन्थ वेदार्थ-विराध की निवृत्ति मं सूय के 
ही समान है-- कक 
अर्थोऽयं ब्रह्मसूत्नणां सर्वोपनिषदामपि । 
गायत्रीभाष्यभूता5सीा ग्रन्योड्टादशसंज्ितः ॥ 
अथौत्‌ यह श्रीमद्भागवतपुराण ब्रह्मसूत्र और समस्त उपनिषदों 
का तात्पये है, तथा यह अष्टादशसंज्ञक ग्रन्थ गायत्री का 
भाष्य-स्वरूप है । 
प्राचीन आष॑अन्धों में श्रीमद्वागवत एक अत्यन्त देदीप्यमान 
उल्ज्वल म्रन्थरन्न है। इसके दशम और एकादश स्कन्धो में परमा- 
नन्दघन लीला-पुरुषात्तम भगवान्‌ कृष्णचन्द्र की दिव्यातिदिव्य 
लीलाओं का वर्णन है । लीलाविहारी श्रीश्याससुन्दर सवथा रसमय 
हैं। उनकी कोटि-कोटि कन्दप-कमनीय मनोहर मूर्तिं भावुक भक्तों 
के लिये जैसी मनामाहिनी है वैसी ही उनकी लीलाएँ भी हैं। 


. यां तो भगवान्‌ की सभी लीलाएं लोकोत्तर आनन्दातिरेक का 


सः्चार करनेवाली हैं तथापि उनकी त्रजलीलाएँ तो महाभाग 
भक्तों एवं कविपुङ्गवों का सबस्व ही हें । उनमें भी, जिसका 
आविभाव एकमात्र रसाभिव्यक्ति के लिये: ही हुआ था, वह महा- 
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रास ता मानो सबंथा माधुर्यं का ही विलास था। प्रभु की 
रासक्रीडा जैसी मधुर है वैसी ही रहस्यमयी भो है। उसके भीतर 
जा गुह्यातिगुह्य रहस्य निहित है वह आपातत: दृष्टिगोचर नहीं दा 
सकता । वह्‌ इतना गूढ़ है कि उसमें जितना प्रवेश किया जाता 
है उतना ही अधिकाधिक दुरवगाह प्रतीत हता है। हम यथामति 
उसका विचार करने का प्रयन्न करते हैं । 

इस रासलीला का वणेन श्रोमद्भागवत दशम स्कन्ध के अध्याय 
उनतीस से तेतीस तक है । ये पाँच अध्याय “श्रीरासपःचाध्यायो' के 
नाम से सुप्रसिद्ध हैं। ये श्रीमद्भागवतरूप कलेवर के मानों पाँच 
प्राण हैं; अथवा यदि इन्हें श्रोमद्भागवत का हृदय कहा जाय ता 
भी अयुक्त न हागा । 

रासपश्चाध्यायी के आरम्भ में 'श्रीबादरायशिरुवाच! ऐसा पाठ 


. है। इस पाठ का भी एक विशेष अभिप्राय है । यहाँ “बादरायणिः? 


शब्द से वक्ता का महत्त्व द्योतित कर उसके द्वारा प्रतिपादन किये 
जानेवाले विषय की महत्ता प्रदर्शित की गई है । लौकिक नीतियों के 
विषय में ता प्रायः इस बात पर ध्यान नहीं दिया जाता कि उनका 
वक्ता कान है; वहाँ केवल उस उक्ति की महत्ता का ही विचार 
किया जाता है । | 
“ननु वक्ुविशेषनिःस्पृहा गुण्या वचने विपरिचतः? 

किन्तु धार्मिक अंशा में यह नियम नहीं है । वहाँ ते वक्ता 
की योग्यता का विचार सबसे पहले किया जाता है । जिस प्रकार 
गायत्री मन्त्र है। उसका अथं किसी भी भाषा में कितने ही 
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सुन्दर ढंग से कर दिया जाय, जापक की उसमें श्रद्धा नहीं हो सकती 
और न मूल गायत्री के जप से होनेवाला महान्‌ फल ही उससे 
प्राप्त हा सकता है। अतः धमं के विषय में मनुष्य को 'वक्तविशेष- . 
सस्प्रह? होने की आवश्यकता है। यहाँ वक्ता के कथन की अपेक्षा 
उसके व्यक्तित्व का प्रामाण्य ही अधिक अपेक्षित है । 

यदि देखा जाय तो लैकिक विषयों में भी यही नियम अधिक _ 
काम कर रहा है। हमें एक साधारण पुरुष की ऊंची-से-ऊची 
बात उतनी मूल्यवान्‌ नहीं जान पड़ती जितनी कि किसी गण्य- 
मान्य व्यक्ति की साधारण-सी बात जान पड़ती है। जिस पुरुष 
के प्रति हमारी श्रद्धा है उसकी बहुत मामूली बात पर भी हम बहुत 
ध्यान देते हं । इससे निश्चय होता है कि लौकिक विषयों में 
यद्यपि: प्रायः 'वक्तृविशेषनिः्प्ृहताः होती है; वहाँ ‘वालक से भी 
शुभ ज्ञान ग्रहण करने चाहिये'-- यही नीति काम करती है तथापि 
सर्वाश में नहीं । कभी-कभी वक्ता की आप्ता का मूल्य वहाँ भी 
बढ़ जाता है। 

यही बात वेद के विषय में है। वेद बहुतु युक्ति-युक्त अर्थ का 
कहता है, इसी लिये वह माननीय हा--ऐसी बात नहीं है; 
बल्कि बात ता ऐसी है कि वेद का कथन होने के कारण ही वेदार्थ 
माननीय है। चोर अच्छी बात कहे तव भी उसमें आस्था नहीं 
हा सकती । | 

अब हम प्रक्रत विषय पर आते हैं। रासपश्चाध्यायी के 
वक्ता श्रीबाद्रायणि हैं । [ 
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बदराणां समृहो बादरं' नरनारायणा्रमोऽयनमाश्रयो 
यस्य स बादरायणः तस्यापत्यं बादरायणिः । 

'चद्र' वेर को कहते हैं, यहाँ उससे नरनारायणाश्रम उपलच्तित 
है। वही जिनका अयन -आश्रय--निवासस्थान अथोत्‌ तपोभूमि 
है वे भगवान्‌ व्यासजी ही वादरायण हैं। उन्हीं के पुत्र 
श्रीवाद्रायणि हें । यहाँ भगवान्‌ झुकदेवजी को जा “बादरायण? 
कहा गया है उसका तात्पयं यही है कि उनका महत्त्व अपने 
व्यक्तित्व के कारण ही नहीं है बरिक पिता और पिता की निवास- 
भूमि से भी उनकी पवित्रता द्योतित हाती दै। अथोत्‌ भगवान्‌ 
श्रीशुकदेवजी स्वयं ही पवित्र हा, ऐसी बात नहीं है, उन्हें तो उनके 
पिता ने परम-पवित्र वद्रिकाश्रम में तप करके उस तप के फलस्वरूप 
से ही प्राप्त किया था। बद्रिकाश्रम ज्ञानभूमि है; अतः वहाँ जो 
तप होगा वह भी अत्यन्त विलक्षण ही हागा । उसके फलस्वरूप 
श्रीभगवान्‌ या भगवान्‌ के परमान्तरंग निकुःजमन्दिरस्थ लीलाशुक 
ही श्रीशुकदेवरूप में प्रादुभू त हुए हैं । 

भगवान्‌ व्यासजी में भी केवल तप से ही तेज आया हो-- 
ऐसी बात नहीं है, वे ता वेदार्थ का निरूपण करने के लिये अवतीणे . 
हुए साक्षात्‌ श्रीनारायण ही थे। 'केशावं बाद्रायणमः । यों तो वे 


` स्वयं ही नारायण हैं; तिसपर भी उन्होंने बदरिकाश्रम में विविध 


प्रकार का तप किया है। उन्हीं से जिनका जन्म हुआ है वे 
श्रीशुकदेव जी ही इस तत्त्व क वक्ता ह । 
१ बादरं बद्रीवनम्‌ । 
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इससे सिद्ध हाता है कि उनका कथन भी कोई साधारण बात 

नहीं है । महापुरुष काई ग्राम्य-कथा नहीं कहा करते।. उनके 
सामने ता आम्य-कथाओं का विघात हा जाया करता है-किसी 
दूसरे को भी ऐसी बात कहने का साहस नहीं होता, फिर वे स्वयं 
ता ऐसी बात कहेंगे ही क्यों? वे अवश्य किसी दिव्याति 
दिव्य रहस्य का ही उद्घाटन करेंगे । यह ता रही वक्ता को वात 
उनके सिवा श्रोता भी केसे हैं ? महाराज परीक्षित ! 'गभदृष्टमनु- 
ध्यायन्परीक्षेत नरेष्विह? अथात्‌ जिन्होंने जन्म लेते ही इधर-उधर 
देखकर लोगों में यह परीक्षा करनी चाही थी कि जिस मनामाहिनी 
सूतिं को मैंने गर्भ में देखा था वह यहाँ कहाँ है, जो गभे में ही 
भगवान्‌ का दर्शन कर चुके थे। ध्रुवादि ने साधन द्वारा योगमाया 
का निराकरण करके भगवत्तत्त्व का साक्षात्कार किया था, किन्तु इन्हे 
ता भगवान्‌ की अनुकम्पा से ही उनका दर्शन हा गया था । उनके 
चंश का महत्त्व भी सुस्पष्ट ही है। इस प्रकार. जैसे भगवान्‌ | 
बादरायणि माठ्मान्‌, पितृमान्‌ और आचार्यवान्‌ हैं वैसे ही ' 
पाथ-पोत्र महाराज परीक्षित भी हैं । 
वे यद्यपि खभात्र से ही तत्त्वज्ञ, शास्त्रज्ञ, ऐहिक, आमुष्मिक | 
विषयों से विरक्त एवं सर्वान्तरतम प्रत्यगात्मा का साचात्कार। करने | 
| 
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के इच्छुक थे, तथापि राजा होने के कारण किसी शङ्गाररसप्रधान 

'कथा के श्रवण में उनकी अभिरुचि होनी सम्भव थी । किन्तु इस 
समय तो उन्हें अनिवार्य विप्र-शाप हो चुका था; इसलिये सात ' 

दिन में उनकी मृत्यु निश्चित हा जाने के कारण वे परम उपरत हो 
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गाये थे। यदि साधारण मनुष्य को भी अपनी सृत्यु का निश्चय . 
हो जाय ता वह किसी प्राम्य-कथा के श्रवण में प्रवृत्त नहीं हो 
सकता; फिर महाभागवत महाराज परीक्षित-जैसे सर्वसाधनसम्पन्न 
पुरुषां की प्रवृत्ति ता उसमें हा ही केसे सकती है ९ 

वस्तुत: श्रोमद्भागवत काइ साधारण मन्थ नहीं है | श्रीशु कदेवजी 
का तो मिलना ही बहुत दुलभ था; फिर जिस ग्रन्थ का वे वर्णन 
करें उसका महत्त्व क्या कुछ साधारण हा सकता है ? जिस समय 


` शौनकादि महर्षियां ने यह सुना कि इस ग्रन्थ का वणेन श्रीझुक- 


देवजी ने किया है ता वे आश्चर्यचकित हा गये और वाले कि-- 
तस्य पुत्रो महायोगी समहङ्निर्विकल्पकः | 
एकान्तमतिरुन्निद्रो गूढो मूढ इवेयते ॥ 

“वे व्यासनन्द्न ता महायोगी, समदर्शी, विकल्पशून्य, एकान्त- 
मति और अविद्यारूप निद्रा से जगे हुए थे। वे तो प्रन्छन्न भाव 
से मूढवत्‌ विचरते रहते थे। वे किस प्रकार इस बृहत्‌ आख्यान 
का श्रवण कराने में प्रत्त हो गये ९? 

उनकी महिमा को द्योतित करनेवाला एक अन्य :छ्लोक भी है-- 

यं प्रन्रजन्तमूनुपेतमपेतङृत्यं 

द्वैपायनो विरहकातर आजुहाव | 
पुत्रेति तन्मयतया तरवोऽभिनेद्‌- 

स्तं सबंभूतद्ृदयं मुनिमानतोऽस्मि || 

अथोत्‌ जिन्होंने उपनयनसंस्कार के लिये विधिवत्‌ गुरूपसदन 
नहीं किया और जैसे-तैसे पिता के उपनयन-संस्कार कर देने पर भी 
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जा उपनयनसम्बन्धी क्रिया-कलाप से उपरत थे% उन शुकदेवजी को 


“जाते देखकर उनके विरह से आतुर देकर जिस समय 'हे पुत्र! हे 


पुत्र !! इस प्रकार पुकारते हुए श्रीव्यासजी उनके पीछे गये ता. 
प्रत्येक वृक्ष में से जा 'पुत्र' शब्द की प्रतिध्वनि आ रही थी वह ऐसी 
जान पड़ती थी माने वृक्ष भी तन्मयभाव से 'पुत्र-पुत्र' चिल्ला रहे हैं ।. 
भगवान्‌ शुकदेवजी परम तत्त्वज्ञ और महायोगी होने के कारण. 


सवभूतहृदय हैं । 
“सवभूतानां हृत्‌ तदिकारांश्च अयते विजानाति |? 


जा सम्पूर्ण भूतां के हृत. और उसके विकारों को जानते हैं: 
अथवा 'सवभूतानां हृत्‌ आयते नियमयति’ जा समस्त प्राणियों के. 


हृत्‌ का! अयन--नियमन--करते हैं, इन व्युस्पत्तियां के अलुसार 


श्रीघुकदेबजी सबभूतह्ृदय हैं। उनके सिवा अन्य तत्वज्ञ भी 


* जा लाग अत्यन्त विरक्त होते हैं उनकी अभिरुचि भगवदू-' 


व्यतिरिक्त कर्म और उनके फलों में नहीं दाती। उनकी निष्ठा सव- 


संन्यासपूर्वक एकमात्र भगवत्स्वरूप में ही होती है। अतः श्रीशुकदेवजी' 


इस प्रकार की उपरति के अधिकारी ही थे, किन्तु अनधिकारियों के 
लिये तो ऐसी उपरति अकल्याण की ही हेतु होती है। 


† हृत्‌? शब्द यद्यपि पुण्डरीकाकार मांसपिण्ड का वाचक है, तथापि 


जिस प्रकार 'मञ्चाः क्रोशन्ति? इस वाक्य में मञ्चाः शब्द से मञ्चस्थ 


पुरुष अभिप्रेत है उसी प्रकार यहाँ "हृत्‌? शब्द से हृत्स्था बुद्धि का 


ग्रहण करना चाहिये । 
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यद्यपि अपने पारमार्थिक स्वरूप से सवोन्तरात्मा ही हैं. तथापि 
दूसरे के चित्त के नियन्त्रणादि की शक्ति बिना थोग के नहीं. 
हो सकती; इसीसे “हृत्‌ अयते नियमयतिर यह दूसरी व्युत्पत्ति 
उनके महायोगित्व का परिचय देती है। इससे उनका परमतत्त्वज्ञ 
ऑर महायोगी हाना सिद्ध होता है। इस प्रकार सबके हृदय 


. हाने के कारण वे वृक्षों के भी अन्तरात्मा हैं। अत: उस 
- समय वृक्षों से पुत्र” शब्द की जो प्रतिध्वनि हा रही थी 


उससे जान पड़ता था कि वह वृक्षों के द्वारा माना स्वयं ही . 
श्रीव्यासजी को पुत्र” कहकर सम्बोधन कर रहे थे । ऐसा 
करके वे उन्हे उपदेश कर रहे थे कि “पिताजी! आप जो 
हमें पुत्र-पुत्र कहकर पुकार रहे हैं यह आपका व्यामाह ही है। 
हमारा आपका जो पिता-पुत्नसम्बन्ध है बह तात्त्विक नहीं 
है। कभी हम आपके पुत्र हाते हैं ता कभी आप भी हमारे 


"पुत्र ह्वा जाते हैं; अत: आपके इस मायिक सम्वन्ध के माह में 


न फेंसना चाहिये ।” 
उस समय एक दूसरी घटना भी हुई। उससे भी उनकी 
निर्विकार समदृष्टि का पता चलता है। उस घटना का वणन इस 
श्लोक द्वारा किया गया है-- 
इष्टरानृयान्तमुषिमात्मजमप्यनग्नं 
देव्यो हिया परिदधुने सुतस्य चित्रम्‌ । 
तद्वीक्ष्य पृच्छति मुनो जगदुस्तवास्ति 
स्रीपु'भिदा न ठु सुतस्य विविक्तदष्टेः || 
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श्रीशुकदेवजी के पीछे-पीछे भगवान्‌ व्यास जा रहे थे । मार्ग 

में एक जलाशय पर कुछ देवाङ्गनाएँ स्वान कर रही थीं । 
-श्रीन्यासजी यद्यपि वज्ज धारण किये हुए थे तथापि उन्हें देखकर उन 
अप्सराओं ने लज्ञावश अपने वस्न धारण कर लिये; किन्तु बालन 
-यागी दिगम्बर-वेष झुकदेवजी को देखकर ऐसा नहीं किया । भग- 
-वान्‌ शुकदेवजी परम सुन्दर थे। वे श्यामवर्ण हाने के कारण 
साक्षात्‌ आनन्दकन्द भगवान्‌ कृष्णचन्द्र के समान मनासाहक थे।, 
. उनकी मनोहर मूर्ति को देखकर कुल-क्रामिनियों के अन्तःकरणों में 
भी क्षोभ हा जाता था; तथा बहुत-से वालक उनके पीछे लगे रहते 
थे। ऐसे हाने पर भी उन्हे देखकर देवाङ्गनाओं ने वस्न धारण 
'नहीं किये किन्तु वृद्ध और विकलेन्ट्रिय व्यासजी के देखकर बड़ी 
कुर्ती से वस्न पहन लिये। यहद देखकर जब व्यासजी ने उनसे 


इसका कारण पूछा ता वे कहने लगी--“महाराज | आपको ता. 


स्री-पुरुष का भेद है किन्तु आपके पवित्र-दृष्टि पुत्र को ऐसा काई 
भेद नहीं है। इसका आत्म-भाव शुद्ध परत्रह्म में सुस्थिर 
है, दृश्य पर ता इसकी दृष्टि ही नहीं है। हम लाग अप्सराएँ 
हैं। हम से लागों की मनावृत्ति छिपी नहीं रह सकती । महदषियों 
की तपस्या भङ्ग करने के लिये हमारी ही नियुक्ति की जाती है । 
अतः 'तॉत बाजी और राग वूका?, हम महर्षियां को देखते ही उनके 
हृदय को परख लेती हैं |” 

वस्तुतः दृश्य संसग ही दृष्टि के मालिन्य का हेतु है। जहाँ 
चह दृश्य संसग्र से निवृत्त हुई कि उसका मालिन्य भी निमूल हो 
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गया । ऐसी स्थिति प्राप्त होते ही परत्रह्म का साक्षात्कार हा जाता. 
है । यही स्थिति श्रीशुकदेवजी की थी । 
भला जो गोदोहन-वेला से अधिक कहीं खड़े नहीं होते थे उन 
श्रीशुकदेचजी ने किस प्रकार श्रीमद्भागवत सुनाई? ऐसी शक्ल. 
हाने पर श्रीसूतजी ने कहा -'यह महाराज परीक्षित का सौभाग्य. 
ही था ॥' 
स गोदेइनवेलां वै गदेषु एहमेधिनाम्‌ | 
अवेच्तते महामागस्ती्थी कुर्वस्तदाश्रमम्‌ `| 
यहाँ एक दूसरी शङ्का भी हे! सकती .है। महाभारत के कथना-- 
सुसार श्रीशुकदेवजी अपने तप के. प्रभाव से ब्रह्ममावापन्न हा गये 
थे। उन्हें वाह्य प्रपश्व का अनुसन्धान भी नहीं रहा था। फिर. 
इस महासंहिता के स्वाध्याय में उनकी किस प्रकार प्रवृत्ति हुई ९ 
इसका उत्तर श्रीसतजी महाराज ने इस प्रकार दिया है-- 
हरेगुंणाचषिसर्मातमंगवान्बादरायणिः । 
अध्यगान्महदाख्यानं नित्यं विष्णुजनप्रियः ॥ 
सूतजी कहते हें-ठीक है, यद्यपि श्रीशुकदेवजी ऐसे ही निर्वि- 
शेष परब्रह्म में परिनिष्ठित थे, शास्ट्, शिष्य आदि सम्बन्धों में 
उनकी प्रवृत्ति हानी सवेथा असम्भव थी; तथापि उन्हें एक व्यसन 
था। उससे आकृष्ट हकर ही उन्होंने इस महान्‌ आख्यान का 
अध्ययन किया था । व्यास-सूनु भगवान्‌ शुकदेवजी की बुद्धि 
श्रीहरि के गुणों से आचक्तिप्त थी -वह हरिगुणगान को मनोमाहिनो 
माधुरी में फॅसी हुई थी । 'हरते इति हरिः? जो बड़े-बड़े योगीन्द्र- 
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'मुनीन्द्रो के मन का भी. हर लेते हें उन दित्य मङ्गलमूर्ति भगवान्‌ का 
"नाम ही “श्रीहरि? है। भगवान्‌ के परम दिव्य नाम, गुण, चरित्र 
.एवं स्वरूप ऐसे ही मधुर हैं। उन्हीं के गुणों ने श्रीशुकदेवजी के 


'शुदधन्रह्माकारवृत्तिसम्पन्न मन को भी हठात्‌ अपनी ओर आकर्षित , 


कर लिया था। इसी से उन्होंने इस बृहत्‌ संहिता का स्वाध्याय 
'किया था । 

अहा | उन श्रीव्यासनन्दन की हरिभक्तिप्रवणता का कहाँ तक 
वणन किया जाय ? यद्यपि निरन्तर आत्मसुख में विश्रान्त रहने 
के कारण उनकी मनोवृत्ति किसी दूसरी ओर नहीं जाती थी; 
'उलके हृदय से ्वेतप्रपश्च का संथा तिरोभाव हा गया था; तथापि 


-परमानन्द्कन्द्‌ श्रीकृष्णचन्द्र की ललित लीलाओं ने उन्हे अपनी . 


ओर आकृष्ट कर ही लिया । इसी से उन्होंने भगवल्लीला के निगूढु- 
“तम रद्दस्यभूत इस महाम्रन्थ का आविर्भाव किया | 
स्वसुखनिभतचेतास्तद्व्युदस्तान्ग्रभावे[ड- 
प्यजितरुचिरलीलाकृष्टसारस्तदीयम्‌ | 
व्यतनुत कृपया यस्तत्त्वदीर्ध पुराणं 
तमखिलद्गजनन्नं व्याससूनु' नमामि || 
'स्वसुखनिश्ठतचेता:३०--स्वानन्द से ही पूर्ण है चित्त जिनका । 


यद्यपि प्राणियों का चित्त विषयों से पूर्ण देखा जाता है तथापि. 


स्वभावतः वह आत्मानन्द से ही पूणं है। जिस प्रकार घट की 


आकाश दारां स्वाभाविक पूर्णता जलादि द्वारा हानेवाली अस्वा- 


__ ॐ स्वसुखेनैव निभ्यतं परिपूर्ण चेता यस्य असी । 
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भाविक पूरणंता से निवृत्त-सी हा जाती है, उसी प्रकार चित्त की 
"स्वाभाविक ब्रह्माकाराकारिता उसंकी अस्वाभाविक विषयाकाराकारिता 
से निवृत्त हुई-सी जान पड़ती है। किन्तु श्रोशुकदेवजी का चित्त 


. 'ता विषयव्यामाह से निवृत्त हाकर आत्मानन्द में ही विश्रान्त हा 


गया था। इसी से उन्हें 'स्वसुखनिश्चतचेताः? कहा है। इस 
प्रकार 'तदूव्युद्स्तान्यभावः#?' आत्मानन्द में विश्रान्त होने के 
कारण अन्य पदाथा से जिनकी सत्यत्वबुद्धि निवृत्त हा गइ है ऐसे 
जिन झुकदेवजी ने 'अजितरुचिरलीलाकृष्टसार:1?--जिनकी ब्रह्माकार- 
बत्ति की निश्चलता भगवान्‌ अजित को रुचिर] लीला से अपहृत हा 
गई है; ऐसे दाकर ऋपावश इस तत्त्वप्रद्शाक पुराण का विस्तार किया, 
उन निखिलपापापहारी श्रीव्यासनन्दन को में प्रणाम करता हूँ । 

यद्यपि ऐसे महानुभावो की प्रवृत्ति ग्रन्थाध्ययन में नहीं हुआ 
करती तथापि भगवल्लीलाओं से आकृष्टचित्त हाने के कारण ही 
उन्हाने इस सहासंहिता का अध्ययन किया था | 


खिति नस्ल 


तिरिक्ते पदार्थे भावना अस्तिस्वतुद्धिरपिं यस्य सः | 

† अजितरुचिरलीलया आकृष्ट: अपहृतः सारः चैय्य॑ ब्रह्माकारवृत्ति- 
नैश्चल्यं यस्य सः | 

| “हठात्‌ स्वविषये रुचि राति ददाति’ जो हठात्‌ स्वविषयिणी 
रुचि दे देती है, अथवा इतरेभ्यो विषयेभ्यो रुचि राति आदत्ते जो 
अन्य विषयों से रुचि के खींच लेती है, जैसा कि श्रीमद्भागवत ? “एक 
स्थान पर कहा है-- “इतररागविस्मारणं उणाम? | 
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परिनिडितोऽपि नैगु'ण्ये उत्तमश्लोकलीलया । 
ग्रहीतचेता राजषें अध्यगां संहितामिमाम्‌॥ 


इस सम्बन्ध में एक इतिहास भी प्रसिद्ध है। एक बार श्रोशुक- 
देवजी संसार से उपरत होकर वन में चले गये और वहाँ ध्याना- 
भ्यास में तत्पर हाकर समाधिस्थ हा गये । उनकी बुद्धिवृत्ति 
निखिल दृश्य प्रपञ्च का निरास कर अशेष-विशेष-शून्य शुद्ध बुद्ध 
मुक्त परत्रह्म में लीन हा गई और उन्हें बाह्य जगत्‌ का कुछ भी 
भान न रहा। इसी समय भगवान्‌ व्यासदेव के कुछ शिष्यगण 
उधर आ निकले ।. उन्होंने उन बालयोगीन्द्र को देखकर कुतूहल- 
वश श्रीव्यासजी से जाकर कहा कि “भगवन्‌ ! हसने वन में एक 
परम सुन्दर बालक को देखा है। वह बहुत दिनों से पाषाण- 
प्रतिमा के समान निश्चल भाव से एक ही आसन से बैठा हुआ है। 
उसे बाह्य जगत्‌ का कुछ भी भान हाता नहीं जान पड़ता ।? 

तब भगवान्‌ व्यासदेव ने सारी परिस्थिति समभर उन्हें एक | 
श्लोक कण्ठ कराया और कहा कि तुम उस बालयोगी के पास 
जाकर इसे सुमधुर ध्वनि से गाया करो । तदनन्तर शिष्यगण वन 
में जाकर इस श्लोक का गान करने लगे-- 


बर्हापीडं नटवरवपुः कणंयाः कर्णिकारं 

बिश्रद्वासः कनककपिशं वैजयन्तीं च मालाम्‌ । 
रन्भान्वेणारधरसुधया पूरयन्‌ गोपदृन्दै- 

बंन्दारण्यं स्वपदरमणं प्राविशदृगीतकीतिः | 
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शिष्यों के निरन्तर गान करने से भगवान्‌ शुकदेवजी के अन्त:- 
करण में इस श्लोक के अथे की स्फूर्ति हुई । यह नियम है कि 
जितना ही चित्त शुद्ध हागा उतना ही शीघ्रतर उसमें भगवत्तत्त्व का 
अनुभव हागा । इसी से किन्हीं-किन्हीं उत्तम अधिकारियों का 
जिनकी उपासना पूण हो चुकी हाती है, महावाक्य का श्रवण 
करते ही स्वरूप-साक्षात्कार हा जाता है । 

उस श्लोकाथ की स्फूर्ति हाने पर भगवद्ठिग्नह की अनुपम 
रूपमाधुरी ने उनके चित्त को क्षभित कर दिया । उनकी समाधि 
खुल गई और उन्होंने श्रीश्यामसुन्दर की स्वरूपमाधुरी का वर्णन 


` करनेवाले इस श्लोक को कई बार उन बालकों से कहलाया और 


कितनी ही बार आनन्दविभोर होकर स्वयं भी कहा। शिष्यों 
ने भगवान्‌ व्यासदेव के पास आकर उन्हें यह सारा वृत्तान्त 
सुनाया । श्रीव्यासजी साचने लगे कि इसे सुनकर भी वह आया 
क्यों नहीं । जब उन्होंने ध्यानस्थ होकर इसके कारण का अन्वेषण 
किया तब उन्हें माळूम हुआ कि उसे यह सन्देह है कि जिसका 
सैन्दर्यमाधुय ऐसा विलक्षण है वह मेरे-जैसे अकिश्वन' पुरुष से 
स्नेह क्यों करेगा। तब व्यासजी ने इस शंका की निवृत्ति करने 
के लिये भगवान्‌ की दयालुता को प्रकट करनेवाला यह फछोक उन 
बालके को पढ़ाया और पूववत्‌ उन्हें ओशुकदेवजी के पास जाकर 
इसे गाने का आदेशा किया । 
अहो बकीयं स्तनकालकूटं - 


जिघांसयापाययदप्यसाध्बी | 
१२ 
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लेमे गतिं धात्र्युचितां ततोऽन्यं 
कं वा दयालुः शरणं व्रजेम ॥ 
(भाग० ३1२ | २३) 


इस झोक के सुनकर श्रीशुकदेवजी के आश्वासन हुआ 
और उन्होंने वालकों से पूछा कि तुमने यह म्छोकं कहाँ से याद 
किया है। वालकों ने कहा--हमारे गुरुदेव श्रीव्यास भगवान्‌ 
ने एक अष्टादश सहस्र शछोकों की महासंहिता रची है। येसऱ्छोक 
उसी के हें ! ° 
यह सुनकर वे भगवान्‌ व्यासदेव के. पास आये आर उनसे 
उस महाम्रन्थ का अध्ययन किया । अध्ययन करन स एक दूसरा 
हेतु और भी था। "नित्यं विष्णुजनप्रियः’ भगवान्‌ शुकदेवजी को 
सवंदा विष्णुभक्तों का संग प्रिय था। श्रीमद्भागवत वेषणा का परम- 
धन है । अतः इसके कारण उन्हें सदा ही वेष्णवा का सहवास प्राप्त 
होता रहेंगा, इस लाभ से भी उन्होंने उसका अध्ययन किया । 
इससे शौनकजी के प्रश्न का उत्तर हवा जाता है। वे हरिगुणा- 
ज्षिप्मति थे, इसी लिये आत्माराम होने पर भी उन्होंने इस 
महासंहिता का अध्ययन किया। वस्तुतः भगवान्‌ के गुणगण 
ही ऐसे हैं-- 
आत्मारामाश्च मुनयो निर्ग्रन्था अप्युरुक्रमे । 
कुवन्त्यहेतुकी भक्तिमित्थंभूतगुणो हरिः ॥ 
( भाग० १।७। १०) 
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यहाँ “निम्र न्या: इस पद के दो अभिप्राय हैं--( १ ) “निर्गता 
अन्थयो येभ्यस्ते? अर्थात्‌ ब्रह्म में परिनिष्ठित हाने के कारण जो 
आत्मानात्मसम्बन्धी ग्रन्थियों से मुक्त हो गये हों वे निम्र न्थ हैं । 
अथवा ( २ ) “निर्गता अन्या येभ्यस्ते-परन्नह्म सें परिनिष्ठित हाने 
के कारण जिनका अन्थावलाकन छूट गया हा । वास्तव में याग 
को सिद्धि ता होती ही उस समय है जिस समय कि शास्त्राक्त 
विविध वादों से विचलित हुई बुद्धि उन सब विवादों से ऊपर 
उठकर निश्चल भाव से एक तत्त्व में स्थित हो जाय | 
र भ्रुतिविप्रतिपन्ना ते यदा स्थास्यति निश्चला | 

समाधावचला बुद्धिस्तदा योगमवाप्स्यसि ॥ ` 
(गीता २।५३) 

जिस संमय वुद्धि माहातीत हो जाती है उस समय वह 

ओतव्य और श्रत से भी उपरत हो जाती है; फिर ता एकमात्र 


जझवीथि में ही उसका विचरण हुआ करता है। श्रीभगवान्‌ 


कहते हे 
यदा ते मोहकलिलं बुद्धिव्येतितरिष्यति | 
तदा गन्तासि निवेदं श्रोतव्यस्य श्रुतस्य च || 
(गीता २। ५२) 
श्री विद्यारण्य स्वामी ता ऐसी अवस्था में शाख्संन्यास की 
ञ्यवस्था भी करते हैं-- 
शास्त्राएबघीत्य मेधावी अभ्यस्य च पुनः पुनः । 
परमं ब्रह्म विज्ञाय उल्कावत्तान्यथोत्सजेतू || 
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भगवती श्रुति भी कहती है-- 
तमेवैकं जानथ आत्मानमन्या वाचो विमुञ्चथ । 
(सु उ० २। २५ ) 
यहाँ यह. विरोध प्रतीत हाता है कि जब श्रतिस्मृति और : 
आचारय सभी का यह मत है कि स्वरूप-साक्षात्कार होने के पश्चात्‌ 
शाख्राभ्यास में प्रबृत्ति नहीं हाती आर नहीं होनी चाहिये ता 
श्रीशुकदेवजी की ही इस महाम्रन्थ क अध्ययन में कस प्रवृत्ति हुई ९ 
इसका एकमात्र हेतु, जैसा कि हम ऊपर कह चुके हे, यही था कि 
वे हरिगुणाक्षिप्तमति थे। वे यद्यपि स्वयं उसमे प्रत नहीं हुए 
थे तथापि भगवान्‌ के गुणों की मधुरिमा ने उन्हें स्वयं उस ओर 
खींच लिया था । 
वेदान्तसिद्धान्त में भी यह युक्तियुक्त ही है। इस विषय में 
आचार्यों का ऐसा मत है कि जिस समय ब्रह्मज्ञान हाता है उस 
समय आवरण नष्ट हो जाता है, किन्तु प्राख्यभेगापयागी 
विक्षेप तो बना ही रहता है। ब्रह्मज्ञान से केवल मूलाविद्या का 
नाश होता है, लेशाविद्या तब भी रह जाती है। उसकी निवृत्ति 
प्रारव्ध क्षय होने पर होती है। इसी से श्रीनारद, सनकादि, शुकदेव 
ओर वसिष्ठादि परमसिद्ध ब्रह्मनिष्ठ महात्माओं की लाक में भी नाना 
प्रकार की चेट्टाएँ देखी जाती हैं। जिस प्रकार - परमः ब्रह्मनिष्ठ 
होने पर भी श्रीनारदजी के हरिनामसङ्कीतेन और सनकादि के 
हरिगुणगान का व्यसन था, उसी प्रकार श्रीशुकदेवजी का भी 
हरिकथासृत के पान का व्यसन था। जिस प्रकार स्वरूपानुभव 
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हो जाने पर भी प्रारव्धभोग के लिये इन्द्रियों की विषयों में प्रवृत्ति 
होती है उसी प्रकार हरिगुणगान में भी प्रीति हो ही सकती है । 
चास्तव में भगवान्‌ में आत्माराम चित्ताकषकत्व एक गुण है। 
उसी से आकृष्ट होकर भगवान्‌ शुकदेवजी ने इस शास्र का अध्ययन 
किया था | 

इससे सिंद्ध हुआ कि ऐसे पूणे परब्रह्म में परिनिष्ठित महामुनि 
शुकदेवजी की इस कारण से इस भागवत-शाख् के अध्ययन में 
प्रवृत्ति हुई तथा इसके वणेन में इसलिये प्रवृत्ति हुई कि जिससे 
विष्णुजन स्वयं ही आकर उन्हें मिल जाया करें। इस भागवत- 
शास्त्र में भगवान्‌ का दिव्यातिदिव्य रहस्य निहित है; अतः ज़िस 
प्रकार वशीकरणमन्त्र से लागों के अपने अधीन कर लिया जाता 
है, उसी प्रकार इस परम मन्त्र के कारण भक्तजन स्वयं ही आकृष्ट 
हो जाते हैं। इसके सिवा भगवान्‌ के गुण, चरित्र और स्वरूप 


. की माधुरी स्वयं भी ऐसी मोहिनी है कि बड़े-बड़े सिद्ध मुनीन्द्र भी 


उनके कीतेन में प्रवृत्त हो जाया करते हें । भाष्यकार भगवान्‌ 
शाङ्कणाचाये ने नृसिंहतापिनीय उपनिषद्‌ के भाष्य में कहा है-- 
“मुक्ता अपि लीलया विग्रहं कृत्वा तं भजन्ते? 
अर्थात्‌ युक्तजन भी लीला से देह धारण कर भगवान्‌ का 
शुणगान किया करते हैं। यही वात सनकादि के विषय में भी 
कही जा सकती है। 
जिस समय महाराज परीक्षित गङ्गातट पर आकर बैठे उस 


समय बहुत-से ऋषि, मुनि, सिद्ध एवं यागीन्द्रगण उनके पास आये । 


(७-0. Mumukshu Bhavan Collection. Digitized by eGangotri 


१८२ श्रीभगवत्तत्त्व 


उन सबसे उन्होंने यही प्रश्‍न किया कि भगवन्‌ ! में मरणासन्न हूँ; 
अतः मुमूपुं पुरुष के लिये जो एकमात्र कतेव्य हो वह मुझे 
बतलाइये |! इस विपय में उस मुनीन्‍्द्रमएडली में विचार हो 
रहा था; भिन्न-भिन्न महानुभाव अपने भिन्न-भिन्न मत प्रकट कर 
रहे थे; अभी कुछ निश्चय नहीं हो पाया था कि इतने- ही. में 
झुकदेवजी आ गये। उनसे भी यही प्रश्न हुआ। राजा ने 
पूछा, 'भगवन्‌ ! अब मेरी मृत्यु में केबल सात दिन शेष हैं; अतः 
काई ऐसा कृत्य वतलाइये जिसके करने से. में धीरों की प्राप्तव्य 
गति को प्राप्त कर सकूँ ।? 

तव श्रीशुकदेवजी वाले, 'राजन्‌ ! अन्य अनात्मक्ष लोगों के 
लिये ता सहस्नों साधन हैं, परन्तु भक्तों के लिये ता एकमात्र 
-श्रीहरिश्रवण ही परमावलम्व है |” इसके तीन भेद हे-श्रीहरि का 
स्वरूपश्रवण, गुणश्रवण ओर नामश्रवण । इसी प्रकार श्रीहरि- 
कीतन भी तीन प्रकार का है--स्वरूपकीतन, . गुणकीतन और 
नासकीतन | उपनिपदादि से भगवान्‌ का स्वरूपकीर्तन होता है, 
इतिहास-पुराणादि से रूप-रुणकीतेन होता है और विष्णुसहस्र- 
नामादि से नामकीर्तन होता है। कर्मकाएड भी भगवान्‌ का 
ही स्वरूप है-- 

यज्ञेन यज्ञमयजन्त देवास्तानि धर्माणि प्रथमान्यासन्‌ | 

कम ही क्या, यह सारा प्रपश्च एकमात्र भगवान्‌ ही तो है; 

भूत, भविष्यत्‌ , वतमान जो कुछ है भगवान्‌ से भिन्न नहीं है-- 
पुरुष एवेद <. सर्वे यत्किञ्च भूतं यञ्च भाव्यम्‌ । 
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श्रुति, स्मृति, इतिहास, पुराण सवके आदि, अन्त और मध्य में 
श्रीहरि का ही कीतन किया गया है-- 
वेदे रामायणे चैव पुराणे भारते तथा | 
आदे मध्ये तथा चान्ते हरिः सर्वत्र गीयते ॥ 
( अनुस्मृतेः ) 
इस प्रकार श्रोशुकदेवजी ने भगवच्छूवण ही उस समय मुख्य 
कत्तव्य चतलाया और इसी के लिये श्रीमद्भागवत श्रवण कराया । 
श्रोमद्वागवत में दस प्रकार से भगवान्‌ का कीतंन किया गया है 
अत्र सगां विसर्गश्च स्थानं पोषणमूतयः | 
मन्वन्तरेशानुकथा निरोधो मुक्तिराश्रयः || 
सर्ग, विसग, स्थान, पोषण, ऊति, सन्वन्तर, ईशानुकथा, 
निरोध, मुक्ति और आश्रय। इनमें भी दशम की विशुद्धि के. 
लिये ही शेष नौ का कीतन किया गया हे-- 
दशमस्य विशुद्धः्यर्थ नवानामिह लक्षणम । 
इसका तात्पये यही है कि दशम स्कन्ध में जा दशम तत्त्व का. 
निरूपण किया गया है उसकी विशुद्धि के लिये.ही उससे पूबवर्ती 
नौ स्कन्ध हैं । 
वह दशम तत्त्व आश्रय है। श्रीमद्भागवत में आश्रय का 
लक्षण इस प्रकार किया गया है-- 
आभासश्च निरोधश्च यतश्चाध्यवसीयते | 
स आश्रयः परत्र भगवच्छुव्दसंज्ञितः || 
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१८४ श्रीभगवत्तत्त्व 

यहाँ “आभास' और “निरोध' इन दो शब्दों से ही उपयु क्त नौ 
तत्त्वों का निरूपण किया है। अतः निरोध” शब्द से यहाँ मुक्ति 
अभिप्रेत है। आभास अध्यारोप के कहते हैं और निरोध अप- 
वाद के । इन अध्यारोप और अपवाद के द्वारा ही उसके अधिष्ठान- 
भूत निष्प्रपञ्च ब्रह्मतत्त्व का वर्णन किया जाता है । 

अध्यारोपापवादाभ्यां निष्प्रपञ्च प्रपञ्च्यते । 

अध्यारोप के द्वारा ब्रह्म का निखिल प्रपश्च का चरम कारण 
मानकर उससे सृष्टि का क्रम वतलाया जाता है और अपवाद के 
द्वारा दृश्यमात्र का अनात्मत्व प्रतिपादन करते हुए साक्षी चेतन का 
शोधन किया जाता है । इसी क्रम से शुद्ध परत्रह्म लक्षित हा सकता 
है। जीव को स्वभावतः तो थुद्धतत्त्व का वोध है नहीं; अतः इस 
इश्यःप्रपः्च के कारण के अन्वेषणपूवेक ही उसका बोध कराया 
जाता है। इसी से माठपिठ्शतादपि हितैषिणी भगवती श्रुति ने 
भी यही कहा है-- 

सदेव सोम्येदमग्र आसी देकमेवाद्वितीयम्‌ । तदैक्षत बहु स्यां प्रजाये- 
येति तत्तेजोऽसृजत || 
इत्यादि । इस प्रकार ब्रह्म को प्रपञ्च का कारण प्रतिपादन 
करने में श्रुति का केवल यही तात्पयं है कि जिसमें लोग परमाणु, 
प्रकृति आदि जड़ वस्तुओं को इसका कारण न मान लें । 

इसमें यह शाङ्का हो सकती. है कि दृश्य तो असत्‌, जड़ एवं 
दुःखस्तरूप है; उसका कारण सचिदानन्दस्वरूप ब्रह्म कैसे हा सकता 
है कार्य में सवेदा कारण के गुणों की अनुवृत्ति हुआ करती है। 
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कारण और कार्य की विजातोयता प्राय: देखने में नहीं आती । 
इसका समाधान यह है कि यद्यपि मुख्यतया तो यही नियम देखा 
जाता है, परन्तु कहीं-कहीं इसमें विषमता भी होतो देखी गई है। 
देखो, जड़ गोवर से विच्छू आदि चेतन जीव उत्पन्न हो जाते हैं । 
इसी प्रकार चेतन ब्रह्म से जड़ प्रपञ्च की उत्पत्ति भी हो 
ही सकती है। 
इस प्रकार यद्यपि आरम्भ में तो ब्रह्म से जगत्‌ की उत्पत्ति का 
ही प्रतिपादन किया जाता है तथापि अन्तत: सिद्धान्त ता यही है 
कि प्रपश्च की उत्पत्ति ही नहीं हुई। इसलिये यह जा कुछ प्रतीत 
हता है, विना हुआ ही दिखाई देता है | इसी से यह अनिकंचनीय 
है। अतः आभास और निरोध-आरोप और अपवाद अर्थात्‌. 
अन्ध और माक्ष अज्ञानजनित ही हैं 
अज्ञानसंज्ञौ भवबन्धमोक्षौ द्वौ नाम नान्यौ स्त ऋतज्ञभावात्‌ | 
अजस्ञचिन्त्यात्मनि केवले परे विचायंमाणे तरणाविवाहनी || 
श्रुति कहती है-- 
न प्रेत्य संज्ञास्तीत्यविनाशी वारेऽयमात्मानुच्छित्तिधर्मा । 
यहाँ 'प्रेत्य' का अर्थ है 'मरना?। जिस समय तत्त्वज्ञ देहेन्द्रिया- 
आकार में परिणत भूतों से उत्थान करता है. उस समय वह मानो 
सर जाता है । . फिर उसका कोई नामरूप नहीं रहता । जैसे नमक 
का डला समुद्र का जल ही है। वह वायु आदि के संयाग से 
लबण-खण्ड के रूप में परिणत हो गया है। उसे यदि समुद्र में 
डाल दिया जाय ते वह फिर उपाधि के संसग से शुन्य होकर 
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समुद्ररूप ही हो जायगा । उसी प्रकार अन्नमयादिं काशां में परि-- 
ने पर आत्मा अपने शुद्ध 


शत जा उपाधि है, उससे सम्वन्ध छूट जान 
स्वरूप में स्थित हो जाता है । 
साच क्या है ? श्रीमद्भागवत कहता है. 
मुक्तिहित्वान्यथारूपं स्वरूपेण व्यवस्थितिः । 
अथीत्‌ आत्मा जो देहेन्द्रियादिरूप उपाधि के तादात्म्याध्यास 
: कत्त त्व-भोक्तत्वादि अनेकानर्थयुक्त सा प्रतीत होता है, उसका सव 
प्रकार के सजातीय, विजातीय और स्वगतभेदों के छोड़कर अपने 
जुद्धस्वरूप में स्थित होना हो मुक्ति है। वैष्णवाचाय कहते हैं. कि 
जीव ब्रह्म का नित्य दास है; अतः भगवद्विप्रयोग को छोड़कर उसका 
मगवत्सान्निष्य में स्थित होना ही मुक्ति है। तथा जा मधुर साववाले 
हे, वे ऐसा मानते हें कि जीव जो प्राकृत खी-पुरुषादि भावों का 


त 


प्राप्त हो गया है, उसका इनसे छूटकर गोपीभाव में स्थित होना 
ही मुक्ति है । 

जीव सत्य भी है और मिथ्या भी । ऐसा होने पर ही उससें 
बन्ध और मोच की भी सिद्धि हो सकती है। जीव स्वरूप से तो 
नित्य है किन्तु अन्तःकरणादि विशेषणविशिष्ट होने के कारण अनित्य 


भी है, जिस प्रकार घटाकाश आकाशरूप से तो नित्य है किन्तु 


घटरूप विरोपण के नाशवान्‌ होने के कारण अनित्य भी है, क्योंकि 
विशेषण के अभाव से भी विशिष्ट का अभाव माना जाता है। 
विशिष्ट वस्तु का अभाव तीन प्रकार से माना गया है--(१) 


विशेपणाभावप्रयुक्त विशिष्टाभाव; (२) विशे घ्यंभावप्रयुक्त विशिष्टा- . 
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भाव और (३) उभयाभावप्रयुक्त विशिष्टाभाव; अर्थात. विशेषण, 
विशेष्य और उन दोनों के अभाव के कारण होनेवाला अभाव; 
जिस प्रकार दण्डी पुरुष का अभाव दणडाभाव, पुरुषाभाव अथवा 
इन दोनों का ही अभाव होने पर भी माना जाता है; जिस तरह 
घटाकाश का परिच्छिन्नत्व घटरूप उपाधि के ही कारण है, उसी 
प्रकार उपाधिसंसग के कारण ही पूर्ण परब्रह्म में जीव भाव है। 
भगवान्‌ भाष्यकार कहते हैं 

एकमपि सन्तमात्मानमनेकमिव अकर्तारं सन्त' कर्तारंमिव अभोक्तारं 


. सन्तं भोक्तारमिंव मन्यन्ते इत्येव जीवस्य जीवस्वम्‌ | 


अतः उपाधि के मिथ्यात्व के कारण जीवस्व भी मिथ्या है और 
उपाधि के असम्वन्ध से वह सत्य भी है। यह अवच्छेदवाद की 
प्रक्रिया है । 

इस प्रकार आभास ओर निरोध दोनों ही मिथ्या हैं तथा ये 
दोनो जिसमें अभिष्टित होने से सिद्ध होते हैं वह परत्रह्म ही आश्रय 
नामक दसवां तत्त्व है। इसका दशम स्कन्ध में निरूपण किया 
गया हे । 'दशमे दशमो हरिः? पहले नौ स्कन्ध इसी की परिशुद्ध के 
लिये हैँ । दशम स्कन्ध के आदि, अन्त और सध्य में बहुत सी 
ऐश्वयंपूर्णं घटनाओं का वर्णन किया गया है। जिस प्रकार एक 
सुधासिन्धु में नाना प्रकार के तरङ्गों का प्रादुभाव होता है उसी 
प्रकार दशम स्कन्ध में जितनी लीलाओं का प्रादुभाव हुआ है वे सव 
भगवान्‌ की नित्य लीला की ही अभिव्यक्तिमात्र हें । अतः भग- 
वहटीलासम्वन्धी जितना विषय है, वह सवं भगवद्रप ही है । 
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आचार्यो' का ऐसा मत है कि सम्पूण भागवत में दशम स्कन्ध 
सार है, उसका भी सारातिसार रासपञ्चाध्यायी है । सम्पूणं शास्त्र 
भगवान्‌ के वाडमय विग्रह हैं; भिन्नभिन्न शाख उस चाकल भग- 
वद्वि के ही स्वरूप हैं । उनमें श्रीमद्भागवत भगवान का सवि- 
शेष-निर्विशेष सम्मिलित स्वरूप है। उसमें सर्ग-विसगोदि दसों 
तत्त्वो का सांगोपांग वर्णन है। किन्तु दशम स्कन्ध में केवल 
आश्रय नामक दशम तत्त्व का ही वर्णन है। अतः दशम स्कन्ध 
माना आश्रय नामक दशम तत्त्व का ही वाङमय विग्नह है तथा उसमें 
जा रासपश्चाध्यायी है वह उसका प्राण है। इस रासपश्चाध्यायी 
के अनेक प्रकार अर्थ किये जाते हैं। आचार्यगण जा एक ही 
वाक्य की अनेक प्रकार व्याख्या किया करते हैं. उसमें उनका यही 
तात्पर्य होता है कि किसी न किसी प्रकार जीबों का भगवान्‌ में प्रेम 
हो । देवर्षि नारद के संक्षेप में श्रीमद्भागवत का उपदेश करके उनसे 
भी ब्रह्माजी ने यही कहा था कि-- 
यथा. है भगवति गणां भक्तिभविष्यति । 
सर्वात्मन्यखिलाधारे इति सङ्कल्प्य वर्णय ॥ 
श्रीमद्भागवत में यद्यपि शुद्ध निर्विशेष सचिदानन्दवन तत्त्व ही 
चर्णित है तथापि यह आग्रह भी उचित नहीं है कि उसमें द्वेत का 
वर्णन है ही नहीं, और न निगु णत्रादियों का यह कथन ही उचित 


है कि उसमें सगुणवाद नहीँ है। वास्तव में भागवत में प्रेमः 


विघातक वेदान्त नहीं है । इसमें ता भक्ति, विरक्ति और भगव- 
सब्राध तीनों ही का वणन है 
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पहले कहा जा चुका है कि रासपश्चाध्यायी श्रीमद्भागवत का 
प्राण है। इसमें सर्वान्तरतम वस्तु का प्रतिपादन किया गया है। 
याज्ञिको के यहाँ इसका बड़ा अच्छा क्रम है। वेदी के सबसे 
निकट यूप होता है। पात्र उसकी अपेक्षा भी अन्तरतम है । देव 
ताओं का अन्तरङ्ग हविष्य है और पात्र उसकी अपेक्षा यहिरङ्गः 
हैं, तथा अध्वय्यु उनकी अपेक्षा भी बहिरङ्ग हैं। इसलिये यदि 
ऋत्विकराण कोई पात्र लाते हैं तो स्वयं यूप के बाहर होकर 
निकलते हैं, किन्तु पात्र को यूप और वेदी के बीच में होकर 
निकालते हैं । 

यद्यपि यह दशम स्कन्ध समग्र ही आश्रयरूप है, तथापि 
लीलाविशेष के विकास के लिये इसमें भी अन्तरङ्ग-वहिरङ्ग की 
कपना की गई है। जिनका भगवान्‌ से जितना ही अधिक 
संसग है वे उतने ही अधिक अन्तरङ्ग हैं । इसका वर्णन “उउ्चल- 
नीलमणि' नामक ग्रन्थ में बहुत स्पष्टतया किया गया है। मथुरा- 
वासियों की अपेक्षा गोङुल-निवासी अधिक अन्तरङ्ग हैं, उनसे भी 
श्रीदामादि नित्यसखा अन्तरङ्ग हैं, उनकी अपेक्षा गोपाङ्गनाएँ. 
अन्तरङ्ग हैं, गोपाङ्गनाओं में ललिता-विशाखा आदि प्रधान यूथे- 
श्वरियाँ अधिक अन्तरङ्ग हैं और उन सभी की अपेक्षा श्रीवृषभानु- 
नन्दिनी अन्तरतम हैं। इस क्रम से, क्योंकि रासलीला में सकी- 
न्तरतम ्रजाङ्गनाओं का ही प्रसङ्ग है, यह सर्वोन्तरतम लीला है | 

इससे पूव भगवान्‌ ने गोपों को अपना स्वरूप-साक्षात्कार 
कराया था। यद्यपि कालियदमन, गोवधनधारण, अघासुरादि के 
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वध तथा अन्य अनेकों अतिमालुष-लीलाओं क कारस्‌ गोपगण्‌ 
“यह समभ चुके थे कि कृष्ण काई साधारण पुरुष नहीं है। फिर 
.बरुणलोक में उनका ऐश्वय देखकर ता गापा का यह निश्चय हा हो 
.गया था कि ये साक्षात्‌ भगवान्‌ ह तथापि अन्त में भगवान्‌ ने 
अपने यागवल से उन्हें अपने निविशेष स्वरूप का साक्षात्कार 
कराया और फिर वेकुए्ठलोक म॑ ले जाकर अपने सशुणस्व रूप 
का भी दर्शन कराया । इस प्रकार उन्होंने गापा का रासद्शान का 
अधिकारी वनाया। यह अधिकार बिना स्वरूप-साचाल्कार क 
प्राप्त नहीं दाता । आजकल ब्रज में इसे छरी भावना कहत ह 
'छुठी भावना रास की'। पहली पाँच भावनाओं की क्रमश: पार 
-कर लेने पर ही रासदशन का अधिकार प्राप्त हाता ह । पाचवा 
भावना में देह-सुधि भूल जाती हे--'पाँचे भूले देह-सुधि' । अथात 
-इस भावना में ब्रह्मस्थिति हा ही जाती है । ऐसी स्थिति हुए बिना 
पुरुष रासदशन का अधिकारी नहीं हाता । 
श्रीमङ्भागवत में जहाँ गोपों को वेकुएठधास सं ले जाकर अपन 
-सगुण-स्वरूप का साक्षात्कार कराने की वात आती है वहाँ उनके 
प्रत्यावर्तन के विषय में काई उल्लेख नहीं है । इससे कुछ लोगों 
: का ऐसा मत है कि यह भगवान्‌ के नित्यधाम की नित्यलीला का 
ही वर्णन है। इस लोक में यह लीला हुई ही नहीं थी । यदि ऐसी 
चात हा तव ता भगवान्‌ की इस लोकोत्तर लीला के विषय में काई |; 
आपत्ति हा ही नहीं सकती, क्योंकि इस लोक में न होने के कारण 
*इसमें इस लाक के नियमों की रक्षा करना आवश्यक नहीं हा सकता। 
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किन्तु यदि भगवान्‌ ने इस लोक में ही यह लीला की हा तब 
भी उनके-- 

यचदाचरति श्रेष्ठस्तत्तदेवेतरा जनः | 

स यत्ममाणं कुरुते लोकस्तदनुवर्तते | 
इस कथन से जो विरोध प्रतीत दाता है बह ठीक नहीं, क्योंकि 
भगवान्‌ क विषय में ऐसा नियम नहीं है कि वे लोकमर्यादा का 
अतिक्रमण करते ही न हों। जव उनके अनन्य भक्त ओर तत्त्व- 
निष्ठ मुनिजन भी सयोदातिलङ्घन करते देखे गये हैं ता साक्षात्‌ 
भगवान्‌ के विषय में ता कहना ही क्‍या है। उनके पादपझमक- 


` र्द का सवन करनेवाले मुनिजनों की गति-विधि भो सवसाधारण 
'के लिये सुवाध नहीं हुआ करती । 


यत्पादपद्ममकरन्दजुषां मुनीनां 
वर्त्मास्फुटं रपशुमिननु दुर्विभाव्यम्‌ | 
वस्तुस्थिति ता ऐसी है कि आत्मतत्त्व सभी प्रकार के शुभाशुभ 


कमा स शून्य हे। जब कि उस आत्मतत्त्व को जाननेवाले महा- 


पुरुषा को अविळुम महिमा भी कर्मो” से न्यूनाधिक नहीं होती ता 
आृष्णरूप में अवतीण साक्षात्‌ परमास्मतत््त का किसी भी झुभा- 
शुभ कम से किस प्रकार स श्लेष हा सकता है ? कूटस्थ स्वयंप्रकाश 


परन्र्म भ॒ अध्यस्त देह, इन्द्रिय, मन ओर बुद्धि आदि उपाधियों 


व्यापारयुक्त हाने से ही उस निव्यापार आत्मतत्त्व में व्यापार- 


चत्ता की कल्पना डती है । इस प्रकार के कल्पित गुणा या दोषों 


से अधिष्ठान में कोई गण या दाष नहीं हा सकता। “न कर्मणा 
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वर्धते नो कनीयान?, “घनैरुपेतर्विगते रवेः किम! इत्यादि श्र ति-स्मृति 
भी परमात्मा को सब प्रकार के कर्मो' से असंस्प्र॒ष्ट बतलाती हैं । 
अतः प्रकृति और प्राकृत सब प्रकार के प्रपश्च से अतीत परमात्मा 
सव प्रकार की श््ललाओं से शुन्य है । 

वस्तुस्थिति ऐसो हाने पर भी अनादि एवं अनिर्वचनीय अविद्या- 
जनित मायामय शाकमाहादि सन्तापो से सन्तप्त प्रत्येक प्राणी का 
दुःख-निवृत्ति और सुख-प्राप्ति के लिये अनेक उपायों का अन्वेषण 
करना ही पड़ता है; इसी से मायामय देहादि की चेष्टारूप कर्मा में 
उनके शुभाशुभ भेद से विधि या निषेध किया जाता है। जिस 
प्रकार विष की निवृत्ति विष से ही की जाती है उसी प्रकार सायासयी 
उच्छरङ्कल प्रवृत्तियरा के निराकरण के लिये वैदिक और स्मार्त्त श्वङ्क- 
लाओं को स्वीकार किया जाता है। अभिप्राय यह है कि प्रपश्च 
के हेतुभूत अनादि अज्ञान की निवृत्ति परमात्मतत्त्व के ज्ञान के 
चिना नहीं हा सकती । परमात्मा के ज्ञान के लिये मनःससाधान 
की आवश्यकता है, क्योंकि डस परमतत्त्व का अपरोक्ष साक्षात्कार 
निवृत्तिक चित्त द्वारा ही हा सकता है और मनानिरोध के लिये 
देह तथा इन्द्रियादि की चेष्टाओं का निरोध होना चाहिए । इनका 
निरोध सहसा नहीं हा सकता | पहले उनकी प्रवृत्ति का नियमित 
करना होगा और उन्हें नियमित करने के लिये हो विधि-निषेधा- 
त्मक वैदिक-स्मात्त कर्मा का विधान क्रिया गया है। इसी से 
कहा है-- 

अविद्यया मृत्युः तीर्त्वा विद्ययाम्ृतमश्नुते । 
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इस प्रकार हम देखते हैं कि विधि-निषेध की अपेक्षा अज्ञानियों 
का ही है; जो जन्म-मरणरूप संसार से अतीत, मृत्युजय तत्त्वदर्शी 
हैं उन्हें इस प्रकार की श्वद्न्‍धला अपेक्षित नहीं है; फिर जो उन 
मुक्तात्माओं के भी गन्तव्य हैं उन श्रीभगवान्‌ के लिये ता ऐसी 
कोइ श्रङ्कला हो ही केसे सकती है? भगवान्‌ में तो दो विरुद्ध 
धर्मा का आश्रयत्व देखा ही जाता है। वे 'अणोरणीयान? भी हें 
आर “महतो महीयान्‌? भी । भगवान्‌ में ही नहीं, यह वात ता 
कारण सात्र में रहा करती है। देखा, एक ही प्रथिवीतत्त्व में 
दुर्गन्ध और सुगन्ध दोनों ही रहते हैं। आतः भगवान्‌ एक ही 
साथ दोनों प्रकार के आचरण दिखलायेगे। वे योगारूढों के 
लिये समस्त वैदिक और स्मार्त श्रङ्गलाओं का उच्छेद करके एक 
मात्र भगवान्‌ में ही स्वारसिकी प्रीति का उपदेश करेंगे, तथा आरू- 
रुचुओं के लिये अपने वर्णाश्रमधर्म का यथावत्‌ पालन करने की 
आवश्यकता प्रदर्शित करेंगे । 

जा भगवश्चरणानुरागी हैं वे भी अपने वणोश्रमधम का तिरस्कार 
नहीं किया करते । हाँ, यह अवश्य है. कि उनकी मुख्य लगन 
भगवत््रेम के लिये ही हाती है। उनकी यह भावना रहती है कि 

या प्रीतिरविवेकानां विषयेष्वनपायिनी | 
स्वामनुस्मरतः सा मे हृदयान्मापसपंठु || 

वे यह भी चाहते हैं कि उनकी लैकिक-बैदिक प्रवृत्ति यथावत्‌. 
वनी रहे । तथापि भगवत्पेम का अतिरेक होने पर उसमें 
विश्वङ्खलता हो ही जाती है। यही वात आत्माराम तत्त्वज्ञों के 

१३ 
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विषय में भी समझनी चाहिए । भगवान्‌ के दिव्य मङ्गलमय रूप 
में प्रादुभूत होने के जो मुख्य उद्देश्य हों सबसे पहले उन्हीं 
का निश्चय करना उचित भी है; इसलिये अब हमें यह विचार 
करना है कि भगवान्‌ के अवतार का प्रधान प्रयोजन क्या है। 
भगवान्‌ स्वयं कहते हैं-- 
परित्राणाय साधूनां विनाशाय च दुष्कृताम्‌ । 
घर्मसंस्थापनार्थाय सम्भवामि युगे युगे॥ 
परन्तु यह्‌ वात ऐसी है जैसे मच्छर को मारने के लिये तोप 
लगाई जाय। भला जा भगवान्‌ सर्वज्ञ और सबशक्तिमान्‌ हैं, 
जिनके सङ्कल्पमात्र से सम्पूर्ण प्रपञ्च वन गया है तथा जिनके 
विषय में यह कहा जाता है कि-- | 
निःश्वसितमस्य वेदा वीक्षितमेतस्य पञ्चभूतानि स्मितमेतस्य 
चराचरम्‌ अस्य च सुस्त मद्दाप्रलयः । 
उन्हें क्या इस तुच्छ कार्य के लिये अवतार लेने की आवश्य- 
कता है ? अतः इसका तो कोई ऐसा कारण होना चाहिये जहाँ 
भगवान्‌ की सर्वज्ञता और सवशक्तिमत्ता कुश्ठित हो जाती हो 
आर जिसके लिये उन्हें दिव्य-मङ्गल-विग्रह धारण करना अनिवार्य 
हो जाता हो । 
हमें इसका उत्तर महारानी कुन्ती के इन शब्दों से मिलता है-- 
तथा परमहंसानां मुनीनाममलात्मनाम्‌ । 
भक्तियोगविधानाथं कथं पश्येमहि स्त्रियः ।। 
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छुन्ती कहती हैं-“भगवन्‌! जा अमलात्मा परमहंस मुनि हं 
उनको भक्तियोग का. विधान करने के लिये आपका अवतार 
हाता है; हम स्त्रिया इस रहस्य को कैसे समभ सकती हैं ।” 

अव हम. इस हेतु की महत्ता का विचार करते हैं । यहाँ भगवान्‌ 
के अवतार का प्रयोजन अमलात्मा मुनियों के लिये भक्तियोग का 
विधान करना बतलाया गया है । जैसे कर्म का स्वरूप द्रव्य और 
देवता हैं उसी प्रकार भक्ति का स्वरूप भजनीय है । भजनीय के 
विना भक्ति नहीं हो सकती । प्रेमलक्षणा भक्ति का आलम्धन कोई 
अत्यन्त चित्ताकर्षक और परम अभिलपित तत्त्व ही हो सकता है । 
जा महामुनीश्चर प्रकृति-प्राकृत प्रपञ्चातीत परमतत्त्व में परिनिष्ठित 
हें उनके मन का आकर्षक भगवान्‌ के सिवा प्राकृत पदार्थों में ता 
कोई नहीं हो सकता । अतः इस वात की आवश्यकता होती है- 
कि उनके परमाराध्य भगवान्‌ ही अचिन्त्य एवं अनन्त सौन्दये- 
साधुर्थमयी मङ्गलमूति में अवतीर्णं होकर उन्हें भजनीयरूप से 
अपना स्वरूप समपण कर भक्तियोग का सम्पादन करें, क्योंकि जो 
कार्ये पूरणं परब्रह्म परमात्मा के अवतीण हुए विना सम्पन्न न 
हो सकता हो, जिसके सम्पादन में उनकी सवंशक्तिमत्ता और 
सर्वज्ञता कुणिठत हो जाय उसो के लिये उनका अवतीण होना 
सार्थक हो सकता है । 

वस्तुतः: उन महात्माओं के लिये भजनीय स्वरूप समपरण करने 
में भगवान्‌ की सवज्षता एवं सवंशक्तिमत्ता कुणिठत हो जाती है, 
क्योंकि ये शाक्तियाँ शुद्ध परत्रह्म से व्यतिरिक्त नहीं हैं, ये उन्हीं के 
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अन्तर्गत हें । अतः जा लोग शुद्ध परब्रह्म में ही निष्ठा रखनेवाले 
हैं उनपर इनका प्रभाव नहीं पड़ सकता । यदि हम वेदान्त- 
सिद्धान्त के अनुसार स्पष्टतया कहें ता यां समझना चाहिये कि ये 
सर्वज्ञता और सवंशाक्तिमत्ता प्रकृति और प्राकृत अंशा को लेकर 
ही हैँ। ये मायाविशिष्ट ब्र के गुण हें । इसी से तत्त्वज्ञ पर 
इनका प्रभाव नहीं होता, क्योंकि वह शुणातीत होता है; इसलिये 
गुण उसे अपनी स्थिति से विचलित नहीं कर सकते। 'गुणेयो 
न विचाल्यते |? 

किन्तु फिर भी कहा जा सकता है कि तत्त्वज्ञ का प्रारब्ध 
ता शेष रह ही जाता है। इसीसे प्रारव्धभाग के निर्वाहक पदार्थ 
उसके भी मन और इन्द्रियादि को अपनी ओर खींच लेते हैं | जिस. 
प्रकार प्रार्धभाग के लिये उसकी विषयों में प्रवृत्ति होती है उसी 
तरह विलक्षण कोइ रूपमाधुरी उसे अपनी ओर खींच ले सकती 
है। तत्त्वज्ञ को भी त्तुधातुर होने पर अन्नभक्तण में प्रवृत्त होना 
ही पड़ता है तथा ठृषित होनें पर उसे जल की इच्छा भी होती ही है, 
क्योंकि “पश्वादिमिश्चाविशेषात्‌? इस भाष्य के अनुसार भाजनाच्छा- 
दनादि में ता पशु आदि से उनकी समानता ही है। फिर भगवान्‌ 
के अवतरण की क्या आवश्यकता है और उनकी सवशक्तिमत्तांदिः 
क्यों कुणिठत होंगी ? इसका निराकरण करने के. लिये उपयुक्त 
उछ्लोक में 'अमलात्मनां परमहंसानां मुनीनाम? ऐसा कहा गया है । 
जिस प्रकार हंस परस्पर मिले हुए दूध और पानी को अलग-अलग 
कर देता है उसी तरह जो आत्मा-अनात्मा, टक्‌-टश्य अथवा पुरुष: 
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प्रकृति का विवेक कर सकता है, वह हंस कहलाता है । यह याग्यता 
सांख्यवादियों में भी देखी जाती है। इसलिये वे भी 'हंसः कहे 
जा सकते हैं। वे क्षीर-नीर-विवेक के समान दकू-चृश्य अथवा 
आत्मा-अनात्मा का विवेक कर सकते हैं; किन्तु. उनकी दृष्टि में वे 
दोनों ही तत्त्व सत्य रहते हैं । वेदान्तियों की दृष्टि में दृश्य की 
सत्ता नहीं रहती, इसलिये उन्हें परमहंस कहा जाता है। इस 
प्रकार जिसकी दृष्टि में सम्पूर्णा दृश्य का वाध होकर केवल शुद्ध 
चेतन ही अवशिष्ट रह गया है उसे परमहंस कहते हैं। ऐसी 
स्थति में भी विचारदष्टि से तो दृश्य का अत्यन्ताभाव निश्चित 
हो जाता है किन्तु उसकी प्रतीति तो वनी ही रहती है। 
कहा है-- 
“आरूटयोगोऽपि निपात्यतेऽधः 
सङ्गन यागी किमुताल्पसिद्धिः | 
तावन्न योगगतिभिर्यतिरप्रमत्तो 
यावद्गदाग्रजकथासु रतिं न कुर्यात्‌ ||? 
इससे सिद्ध होता है कि तत्त्वज्ञ को भी कभी-कभी भगवान्‌ 
की विश्वविमाहिनी माया के अधीन हो जाना पड़ता है। दुगो- 
सप्तशती में कहा है 
ज्ञानिनामपि चेतांसि देवी भगवती हि सा। 
बलादाङ्कष्य मोहाय महामाया प्रयच्छति ॥ 
श्रीगासाइजी महाराज कहते हे-- 
सो ग्यानिहुकर मन अपहरई । बरियाई विमोहबस करई । 
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अतः सिद्ध हुआ कि प्रारब्धवश तत्त्वज्ञ का भी पतन हो जाता 
है। मलुजी ने भी कहा है “जञानं चरति” अर्थात्‌ ज्ञान वह जाता 
है । इसी लिये ऐसा कहा जाता है कि तत्त्वज्ञ होने पर भी सदा 
सावधान रहना चाहिये । अतः यहाँ "अमलात्मनाम्‌? ऐसा पद्‌ 
और दिया है। अर्थात्‌ जो मल-विक्षेप यानी रजोलेशा-तमालेश से 
निमु क्त हैं, जिन महानुभावों के चित्तों को खींचनेवाली कोई भी 
लौकिक सत्ता नहीं है और जो सदा ही दृश्यातीत शुद्ध चेतन में ही 
परिनिष्ठित रहते हैं उनका आकर्षण किसी लौकिक पदार्थ से नहीं 
हो सकता । अतः उन्हें अपनी परमानन्दमयी अहैतुकी भक्ति प्रदान 
करने के लिये उनके परमाराध्य और एकमात्र ध्येय-ज्ञेय शुद्ध पर- 
ब्रह्म ही अपनी लीला-शक्ति से सगुण विग्रह धारण करते हैं। 

यहाँ यह शाङ्ा हो सकती है कि उन्हें भक्ति प्रदान करने की 
ऐसी आवश्यकता ही क्या है? इसका उत्तर यही है कि भगवान 
ऐसा करके उन्हे परमहंस से श्रीपरमहंस बनाते हैं। तत्त्वज्ञ लोग 
यद्यपि सजातीय, विजातीय एवं स्वगतभेद्‌-शून्य शुद्ध परब्रह्म का 
अनुभव करते हैं परन्तु प्रारव्धशेष पर्यन्त निरुपाधिक नहीं होते । 
यद्यपि उन्होंने देहेन्द्रियादि का मिथ्यात्व निश्चय कर लिया है 
तथापि व्यवहार-काल में इनकी सत्ता बनी ही रहती है। समाधि- 
काल में भी निवृ त्तिक मनरूप उपाधि रहती ही है। इसी से 
वाचस्पति मिश्र ने कहा है कि निरुपाधिक ब्रह्म का साक्षात्कार नहीं 
होता । संच्षेपशारीरककार भी अविद्या का आश्रय शुद्ध चेतन का 


ही मानते हैं। उनका कथन है-- 
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आश्रयत्वविषयत्वभागिनी निर्विभागचितिरेव केवला | 

“अर्थात्‌ अज्ञान का आश्रय और विषय अखण्ड शुद्ध चेतन ही 
है। किन्तु जिस समय शुद्ध चेतन अज्ञान का आश्रय और विषय 
होता है उस समय वह अज्ञानापहित ता होना ही चाहिये। अतः 
इसका तात्पये यही है कि अज्ञान अज्ञानातिरिक्त उपाधिशून्य 
त्रह्म को ही विषय करता है। जिस प्रकार संसार का आदि 
मूलाज्ञान है उसी प्रकार उसका अन्त भी चरमावृत्ति है। वस्तुत: 
मूलाज्ञान और चरमावृत्ति में कोई अन्तर नहीं है । चरमावृत्ति 
परत्रह्म को विषय करती है--इसका तात्पर्य यही है कि वह चरमा- 
वृत्ति से व्यतिरिक्त उपाधिहीन ब्रह्म को विषय करती है, क्योंकि 
चरमावृत्ति ता वहाँ मौजूद ही है। निरुपाधिक त्रह्म का अनुभव 
ते प्रारव्धच्तय के अनन्तर उपाधि का नाश होने पर ही होता है । 

किन्तु जिस समय वे हो शुद्ध परन्नह्म अपनी अचिन्त्य लीला- 
शक्ति. से कोटिकामकमनीय महामनाहर श्रीकृष्ण-मूर्ति में प्रादुभू त 
होंगे उस समय उस तत्त्वज्ञ को भी उनका वह दिव्य-दशन निर्विशेष 
त्रह्मदर्शन की अपेक्षा अधिक आनन्दप्रद प्रतीत होगा । जिस प्रकार 
सूर्ये को दूरवीक्तण यन्त्र द्वारा देखने पर उसमें जो विचित्रता प्रतीत 
होती है वह केवल नेत्रों से देखने पर प्रतीत नहीं होती, उसी 
प्रकार लीलाशक्त्युपहित सगुण ब्रह्मदर्शन में जो आनन्दानुभव 
होता है बह अशेष-विशेषशून्य शुद्ध परब्रह्म के साक्षात्कार में भी 
नहीं होता । इसी से श्रीरामचन्द्र का दर्शन होने.पर तत्त्वज्ञशिरामण्णि 
महाराज जनक ने कहा था-- 


» 
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इनहिँ विलोकत अति अनुरागा । 
बरबस ब्रह्म सुखहि मन त्यागा | 
सहज बिराग रूप मन मोरा | 
थकित होत जिमि चन्द्र चकोरा ॥ 
महाराज जनक के इस वरबस ब्रह्मसुखत्याग और रामदशना- 
जुराग में क्या कारण था ? केवल यही कि अव तक वे शुद्ध पर- 
न्रह्मरूप सूये का अपने नेत्रों से ही देखते थे, किन्तु इस समय वे 
उसके लीलाशाक्तिरूप दूरवीक्षणोपहित स्वरूप का दशान कर रहे 
थे। केवल नेत्र से दीखनेवाले आदित्य की अपेक्षा दूरवीक्षणा- 
पहित आदित्य-दशान में विशेषता है ही । 
यहाँ एक बात और स्मरण रखनी चाहिये। आदित्य का 
वास्तविक स्वरूप कितना वैचित्र्यमय है--यह वात हमारे अनुमान 
सें भी नहीं आ सकती । इसका अनुभव तो आदित्य की पूर्ण 
सन्निधि प्राप्त हाने पर ही हा सकता है। इस समय हमें उसका 
जो कुछ रूप दिखाई देता है बह किसी-न-किसी उपाधि से संशिलष्ट 
ही होता है। जिस प्रकार दूरवीक्षण यन्त्र उसको उपाधि है उसी 
प्रकार मेघ भी है । किन्तु मेघ उसके स्वरूप का आवरक है, जिसके 
कारण हमें सूयं की स्फुट प्रतीति नहीं हा सकती | इसी प्रकार इधर 
अह्यदर्शन में भी जहाँ भगवान्‌ की लीलाशक्ति भगवइशेन में पटुता 
प्रदान करनेवाली है, वहाँ मल, विक्षेप और आवरण उसके प्रति- 
चन्धक हैं । इसी लिये अज्ञजन वस्तुतः त्रह्मदशेन करते हुए भी 
उसे अदृष्ट ही समझते हैं। किन्तु भगवान्‌ के स्वरूप को स्फुट 
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आर यथावत्‌ अनुभूति ता सम्पूर्ण उपाधियों से मुक्त दाकर उनके 
साथ तादात्म्य हाने पर ही डगी । 
उपयुक्त कथन से यह स्पष्ट हो जाता है कि ब्रह्मदर्शी तत्त्वज्ञ- 
गण जिस निर्विशेष शुद्ध ब्रह्म का साक्षात्कार करते हैं उसकी अपेक्षा 
भगवान्‌ का सगुण दिव्य-मङ्गलविग्रह अधिक आकपक क्यों है । 
इस विषय में भाबुकों का ऐसा कथन है कि जिस प्रकार पार्थिवत्व 
सें समानता होने पर भी पापाणादि की अपेक्षा हीरा अधिक मूल्य- 
वान्‌ होता है तथा कपास की अपेक्षा उससे वना हुआ वस्त्र बहु- 
मूल्य होता है, उसी प्रकार शुद्ध पर्रह्म की अपेक्षा उसी से विक- 
सित भगवान्‌ -की दिव्य-मङ्गलमयी मूर्ति कहीं अधिक माधुय- 
सम्पन्न होती है । इक्चुदएड स्वभाव से ही मधुर है. किन्तु यदि 
उसमें कोई फल लग जाय ता उसकी मधुरिमा का क्या कहना है ? 
मलयाचलोत्पन्न चन्दन के वृक्ष में यदि कोइ पुष्प आ जाय ता वह 
कैसा सौरभसम्पन्न होगा ? इसी प्रकार भगवान्‌ की सगुण मूर्ति 
के सम्बन्ध सें समझना चाहिये । 
यद्यपि यह नहीं कहा जा सकता कि भगवान्‌ के निगुण 
निर्विशेष स्वरूप में वह परमानन्द है ही नहीं जा कि उनकी सगुण 
मूर्ति में है। कारण, इच्ुदएड की मधुरिमा, पाषाणादि का मूल्य 
और चन्दनादि की सुगन्धि-ये सब सातिशय हैं | इनमें न्यूना- 
. धिकता हो सकती है। परन्तु भगवान्‌ में जा सौन्दये, माधुय एवं 
आनन्दादि हैं वे निरतिशय हैं । इसलिये चाहे भगवान्‌ की 
सगुण मूर्ति हो चाहे निगु ण, इनमें कोई तारतम्य नहीं हो सकता; 
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क्योंकि जो तत्त्व निरतिशय बृहत्‌ और निरतिशय आनन्दमय है 
उसी को ता निगुण ब्रह्म कहते हैं। जहाँ बृहत्ता अथवा आनन्द 
का तारतम्य है वह तो ब्रह्म ही नहीं हो सकता। जहाँ यह 
तारतस्य समाप्त हो जाता है उस अपार संवित्सुखसार ही का 
ता परत्रह्म कहते हैं। जा तत्त्व देशकालवस्तुक्ृत परिच्छेद से 
रहित है वही अनन्त ब्रह्म है; सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म ।' तथापि 
यहाँ जो विलक्षणता बतलाई गई है वह भगवदभिव्यक्ति के तारतम्य 
को लेकर भावुक भक्तों के हृदय की भावना हो सकती है । तात्पये 
यह है कि तत्त्वज्ञ के अन्तःकरण पर अभिव्यक्त परत्रह्म के माधु- 
योदि की अपेक्षा स्वयं उन्हीं की पर॑माह्वादिनी लीलाशाक्ति पर 
अभिव्यक्त भगवस्स्वरूप के सैन्दय-माधुयादि अत्यन्त विलक्षण हो 
सकते हैं । किन्तु वास्तव में ता सगुणापासक के लिये जैसा सगुण 
स्वरूप परमानन्दमय है वैसा ही निर्गृणोपासक के लिये भगवान्‌ 
का निगुण-निर्विशेष स्वरूप भी है । 
जा लाग निर्विशेष परत्रह्म का अपरोक्ष साक्षात्कार कर चुके हैं 
- उन्हें कैवल्य तो ज्ञान से ही प्राप्त हाता है; किन्तु वे जीवन्मुक्तिकाल 
में भी भगवान्‌ की अचिन्त्य लीलामयी शक्ति के योग से दिव्य 
मङ्गलमय विग्रह में आविभूत हुए परमात्मा श्रीकृष्णचन्द्र की 
_ सौन्दय-माधुय-सुधा का समास्वादन किया करते हैं। अचिन्त्या- 
नन्द-सुधासिंधु श्रीभगवान्‌ के जिस माधुर्यं का समास्वादन केवल 
वृत्ति-शून्य अन्तःकरण से नहीं किया जा सकता उसे भी तत्त्वज्ञ 
भावुकगण भगवान्‌ की दिव्य लीलाशक्ति की सहायता से अनुभव 
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कर लेते हैं। ऊपर यह कहा जा चुका है कि केवल नेत्रों से सूये 
की वैसी दीप्तिमत्ता अनुभव नहीं होती जैसी कि स्वच्छ काँच आदि 
की सहायता से होती है। उपाधिःबिशुद्धि के तारतम्य से माधुय- 
विशेष के प्राकट्य कॉ भी तारतम्य रहता है। यद्यपि प्राण और 
इन्द्रियादि की अपेक्षा ता शुद्ध निश्र त्तिक अन्तःकरण को स्वच्छता 
विशेष है, तथापि भगवान्‌ की जा लीलाशक्ति उनके अशेष विशेषा- 
तीत परमानन्दात्मक शुद्ध स्वरूप को ही अचिन्त्य एवं अनन्त 
आनन्दमय सौन्दर्य-सुधानिधि, परम दिव्य श्रीक्रष्णविग्रह में अभि- 
व्यक्त कर देती है वह उस निवृ त्तिक अन्तःकरण की अपेक्षा भी 
अनन्त गुण स्वच्छ है; क्योंकि उसमें रजोगुण या तमोगुण का 
थाड़ा-सा भी संस्पशे नहीं है। अन्तःकरण चाहे कितना भी स्वच्छ 
हो परन्तु वह रजञागुण-तमागुण से सर्वथा शून्य नही हो सकता, 
क्योंकि वह तमःप्रधाना प्रकृति के परिणामभूत पश्चभूतों का ही काय 
है और काये में कारणांशा की अनुवृत्ति अनिवार्य है । 
अतः सिद्ध हुआ कि तत्त्वज्ञगण केवल निवृ त्तिक अन्तःकरण से 
वैसी मधुरता का अनुभव नहीं कर सकते जैसी कि लीलाशक्ति के याग 
से आविभू त हुए भगवान्‌ के सगुण स्वरूप का साक्षात्कार करने पर 
होती है। इसी से अमलात्मा तत्त्वज्ञ झुनियों के उनका भजनीय 
स्वरूपं समपर कर भक्तियोग के द्वारा उन्हें अपने सोन्दये-माधुये 
का समास्त्रादन कराने के लिये ही परत्रह्म परमात्मा अवतीण होते 
हैं। उन्हें यदि सगुण साकार ब्रह्म का साक्षात्कार हो जाय तो 


REIN 


भी देह-पात के अनन्तर वे केवल्यपद ही प्राप्त करेंगे। किन्तु 
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'सगुणोपासक अपने इश्देव का नित्यधाम प्राप्त करेंगे; इसीसे भक्ति- 
रसायनादि ग्रन्थों में तत्त्वज्ञ को सगुण-दशन से केवल दृ्ट-फल 
माना है और उपासक को दृष्ट और अदृष्ट दोनों । 

अत: ऊपर जा बतलाया गया है इससे यही निश्चय होता है 
कि भगवान्‌ के अवतार का प्रधान प्रयोजन अमलात्मा परमहंसो 
के लिये भक्तियोग का विधान करना है. । इसी उद्देश्य की पूर्ति के 
लिये वे अपनी लीलाशक्ति से दिव्य मङ्गलमय देह धारण करते हैं । 
यह लीलाशक्ति भगवान्‌ की परम अन्तरङ्गा है। जिस प्रकार वृत्त 
के वीज में उसके शाखा, पहत्र, पुष्प और फल आदि सभी अङ्गां 
का उत्पन्न करने की अनेक शाक्तियाँ रहती हैं उसी प्रकार महाशक्ति 
में ही विश्वविकास की समस्त शक्तियाँ निहित हैं। अर्थात्‌ वह 
भगवदीय महामायाशाक्ति अनन्त शक्तियां का पुज है। उसमें 
जिस प्रकार अनन्त कोटि ब्रह्माएड और उसके अन्तवर्ती विचित्र 
भोग्य, भोक्ता और उनके नियामक आदि प्रपशच को उत्पन्न करने 
की अनन्त शक्तियाँ हैं, उसी प्रकार उन अनन्तकोटि ब्रह्माएडों के 
अधीश्वर श्रीभगवान्‌ के दिव्य मङ्गलमय विग्रह में आविभू त देने 
के अनुकूल भी एक परम विशुद्धा अन्तरङ्गा शक्ति है और वह 
भगवान्‌ की अनिवंचनीया आत्मयोगभूता महाशक्ति के अन्तगत 
होते के कारण अनिवंचनीयता में अन्य प्रपशचोत्पादनानुक्ूल शक्तियों 
के समान होने पर भी उनकी अपेक्षा कहीं अधिक स्वच्छ और दिव्य है। 

इसे दान्त द्वारा इस प्रकार समझा जा सकता है-जेसे 
किसी अत्यन्त दिव्य पुष्प के बीज में अंकुर, स्कन्ध, पत्र और 
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कण्टकादि उत्पन्न करने की भी शक्तियाँ रहती हैं, तथापि उन सबकी . 
अपेक्षा उसमें जा महामनाहर सुरभित सुमन उत्पन्न करने की शक्ति 
है वह उन सबकी अपेक्षा उत्करष्टतर है। यदि एक ही बीज में 
अनेकों अतीन्द्रिय शक्तियाँ न हातो तो उससे पत्र, पुष्प, कण्टक. 
अर शाखा आदि परस्पर अत्यन्त विलक्षण वस्तुएं उत्पन्न नहीं हो 
सकतों । अतः जिस प्रकार कण्टकादि उत्पन्न करनेवाली 
शक्तियां की अपेक्षा सुकोमल एवं सुगन्धित पुष्प उत्पन्न करनेवाली 
शक्ति अत्यन्त उत्कष्ट और विशुद्ध दाती है उसी प्रकार प्रपश्चोत्पादिनी 
शक्तियों की अपेक्षा भगवान्‌ की दिव्य मङ्गलमयी मूर्ति का स्फुरण 
करनेवाली शक्ति परम विलक्षण हानी ही चाहिये। उसी के द्वारा 
भगवान्‌ अचिन्त्य सैन्दये-माधुये-सुधामयी मङ्गलमूति धारण करते 
हें । इसी से प्रपश्चातीत प्रत्यगभिन्न . परमात्मतत्त्व में निष्ठा रखने- 
वाले महासुनीन्द्र और योगीन्द्रों के मन भी अनायास ही उस 
भगवन्मू्ति की ओर आकृष्ट हा जाते हैं। . 

इसी विलक्षणशक्ति का निर्देश पराशाक्ति एवं अन्तरङ्गा शक्ति 
आदि शब्दों से भी किया है। वह. शक्ति. भी भगवत्स्वरूप 
में अप्रचिष्ट रहती. हुई ही उसके प्राकट्य का निमित्त होती 
है। जिस प्रकार उपाधिविरहित, अतएव दाहकत्व-प्रकाशकत्वरहित 
अग्नि के दाहकत्व-प्रकाशकत्व-विशिष्ट दीप-शिखादि रूप की 
अभिव्यक्ति में तेल और वत्ती आदि केवल निमित्तमात्र 
ही हैं, मुख्य अस्नि ता दीपशिखा ही है, अथवा जैसे तरङ्ग- 
विरहित नीरनिधि के तरङ्गयुक्त होने में वायु केवल निमित्त- 
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मात्र ही है, वास्तव में ता तरङ्गयुक्त समुद्र विलक्षण रूप में प्रतीत 
होने पर भी सवंथा वही है जो कि निस्तरजङ्गावस्था में था, ठीक उसी 
प्रकार बिशुद्ध लीलाशक्ति रूप निमित्त से शुद्ध परत्रह्म ही अनन्त 
कल्याण गुणगणविशिष्ट सगुण विग्रह में अभिव्यक्त होते हैं; किन्तु 
वस्तुतः उनका वह्‌ विग्रह मूर्तिमान्‌ शुद्ध परमानन्द ही है। उसमें 
उस दिव्य शक्ति का भी निवेश नहीं है, वह ता तटस्थरूप से ही 
उसकी निमित्त होती है। इसी से भगवान्‌ की सग॒णमूतिं के 
विषय में “आनन्दमात्रकरपादमुखोदरादि? » 'आनन्दैक रसमूर्तयः? इत्यादि 
उक्तियाँ हें। इसी से उसकी मधुरिमा बड़े-बड़े सिद्ध सुनी- 
श्वरो के भी मनों को माहित कर देती है। जिस समय वालयोगी 
सनकादि वैकुएठ-धाम में भगवान्‌ की सन्निधि में पहुँचे उस समय 
प्रभु के पादारविन्द-मकरन्द के आघ्राण मात्र से उनका प्रशान्त 
चित्त क्षुभित हो. गया -- 
तस्यारविन्दनयनस्य पदारविन्द्‌- 
: किञ्जल्कमिश्रतुलसीमकरन्दवायुः | 
अन्तर्गतः स्वविवरेण चकार तेषां 
संच्ञोभमच्रजुघामपि चित्ततन्वोः || 
इसी से बहुत-से सहृदय महासुभाव निर्विशेष परत्रह्म का 
साक्षात्कार हो जाने पर भी प्रभु के प्रेम-पथ के पथिक होते हैं। 
श्रीगोसाई जी उन्हें 'सयाने सन्त? कहते हैं 
_ अस बिचारि जे सन्त सयाने। 
मुकुति निरादरि भगति लुभाने ॥ 
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वे भगवान्‌ से भगवत्सेवा के सिवा और कुछ नहीं चाहते; यहाँ 
. तक कि मुक्ति और अपुनजन्म को भी अस्वीकार कर देते हें 
न किञ्चित्साधवो धीरा भक्ता ह्य कान्तिना मम | 
वाञ्छुन्त्यपि मया दत्तं कैवल्यमपुनभंवम्‌ || 
वस्तुत: भाग-मोक्तादि की वासना रहते हुए ता भगवद्भक्ति की 
प्राप्ति ही नहीं हो सकती । 
भुक्तिसुक्तिस्प्र॒दा यावत्पिशाची हाद वतते | 
तावद्भक्तिसुखस्यात्र कथमभ्युदयो भवेत्‌ ।। 
अतः जिनका चित्त केवल भगवान्‌ के सौन्दय-सुधा-समास्वादन 
के लिये ही लालायित हो रहा है उन्हें केबल सङ्कर्पमात्र से भगवान्‌ 
सन्तुष्ट नहीं कर सकते, क्योंकि वे ता माक्ष का भी तिरस्कार कर 
देते 
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दीयमानं. न ण्हन्ति विना मत्सेवनं जनाः | 

भला, जब उनका सन्ताष कैवल्य भी नहीं कर सकता ता 
भगवान्‌ क्या करें ? उन्हें स्वयं आविभूत होना ही पड़ता है । 
यहाँ गोपाङ्गनाओं को भी भगवददशोन के विना 'च्रुटियु'गायते!--- 
एक-एक पल युग के समान हो रहा था। उन्हें सन्तुष्ट करने में 
भगवान्‌ का निर्विशेष रूप असमर्थ था । इसलिये ऐसी अवस्था 
में भगवान्‌ को मूर्तिमान्‌ होकर अवतीण हाना ही पड़ा। क्योंकि 
उनकी तृप्ति तथा जीवन बिना इसके नहीं हो सकते । भगवान्‌ के 
अवतीण हुए विना वे कार्य नहीं हो सकते थे। इसी से प्रभु का 
प्रादुभोव हुआ । 
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अब, साथ ही यह भी साचना चाहिये कि -- 
परित्राणाय साधूनां विनाशाय च दुष्कृताम्‌ | 
धमसंस्थापनार्थाय सम्भवामि युगे युगे | 

यह श्लोक भी ठीक ही है। यहाँ 'साधु' शब्द से गोपाङ्गना 
जैसे साधु ही समझने चाहिये, जिनका परित्राण भगवान्‌ के दशनां 
के बिना हो ही नहीं सकता था । तथा दुष्कृती भी साधारण नहीं 
चस्कि भगवान्‌ के अन्तरङ्ग जय-विजय जैसे दुष्कृती समझने चाहिये, 
जिनका दुष्कृत भगवान्‌ की लीला-विशेष के विकास के ही लिये था; 
अन्य दुष्कृतियां को तो उनका दुष्कर्म ही नष्ट कर देगा । इसके 
सिवा धर्म-संस्थापन से भो भक्तियोगरूप धर्म की ही स्थापना 
सममझनी चाहिये, जो कि ऐसे भजनीय के बिना नहीं 
हो सकती । 

इस श्लोक की व्याख्या करते हुए भगवान्‌ भाष्यकारादि ने 
भगवान्‌ के अवतार का प्रयोजन सर्वसाधारण के कल्याणापयुक्त 
धम की स्थापना ही वतलाया है। इस प्रकार यद्यपि उनके प्रादु- 
भाव का प्रधान प्रयोजन अमलात्माओं के भक्तियोग का विधान 
करना ही है तथापि अवान्तर प्रयोजन समन्मार्गस्थ साधुओं की रक्ता 
और बैदिक-स्मात्तादि कर्मों की स्थापना भी हो सकता है। आगे 
के कथनानुसार भगवान्‌ सें लोक-शिक्षादि भी देखे ही जाते हैं | 
भगवान्‌ ता सरवेनियन्ता हैं; इसलिये उनका प्रादुभोव यागारुरुचुओं 
के लिये भी था और योगारूढ़ों कें लिये भी। योगारुसतुओं को 
चैदिक-स्मात्त कर्मों में प्रवृत्त करना था और योगारूड़ों को सवंकमी- 
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संन्यासपू्वंक केवल भगवन्निष्ठा में नियुक्त करना था । अतः 
भगवान्‌ की यह्‌ उक्ति उचित ही है-- 
न मे पार्थास्ति कर्तव्यं त्रिषु लोकेषु किञ्चन । 
नानवास्तमवाप्तव्यं वर्तं एव च कर्मणि ॥ 
यदि हट न वतय जातु कर्मण्यतन्द्रितः । 
मम वर्त्मानुवर्तन्ते मनुष्याः पार्थ सर्वेश: |। 
वस्तुत: भगवान्‌ ता विधि-निपेधातीत हें। वे केवल लोक- 
शिक्षा के लिये ही शास्त्रीय श्रङ्खला का अवलम्वन करते हैं, क्योंकि 
शास्त्राडि लोगों को मयादापालन में वैसा परिनिष्ठित नहीं कर 
सकते जैसा कि उस मयादा का पालन करनेवाले महापुरुष कर 
सकते हैं । अत: शास्त्र के अथज्ञान के साथ शास्त्रार्थ के अनुष्ठान 
सें परिन्तिष्ठित व्यक्तियां के सहवास की भी बहुत आवश्यकता है । 
अतः लोगों को वेदिक-स्मात्त कर्मों में प्रवृत्त करने के लिये ही 
भगवान्‌ स्वयं भी उनका यथाविधि अनुष्ठान किया करते थे-- 
अथाप्लुतोऽम्भस्यमले यथाविधि 
क्रियाकलापं परिधाय वाससी । 
चकार सन्ध्योपगमादि सत्तमो 
हुतानलो ब्रह्म जजाप वाग्यतः ॥ 
इस प्रकार वे लोकसंग्रह के लिये ही इन सारी वैदिक एवं 
स्मात्ते मयोदाओं का पालन किया करते थे। जो बन्दर बहुत 
चञ्चल होता है उसे. संयत करने के लिये बहुत लंबी श्वङ्कला बाँधी 
१४ 
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जाती है । फिर वह जैसे-जैसे शान्त होता जाता है वैसे-बैसे ही 
उसकी श्वद्ठला छाटी कर दी जाती है। यहाँ तक कि अन्त में उसे 
खुला छोड़ देने पर भी वह चुपचाप बैठा रहेगा। इसी प्रकार 
अत्यन्त चञ्चल चित्त के निरोध के लिये विधि-निषेधरूप लंबी 
श्ङ्गला की आवश्यकता है। कारण, शास्त्रीय श्ङ्गलाशुन्य पुरुप 
के देहेन्द्रियादिकां की चेष्टाओं का भी नियमन अशक्य है फिर 
उनके मन की चेष्टाओं का निरोध कैसे हो सकता है? इसी से 
मन के सर्वथा निश्चेष्ट करने के लिये पहले देहादि की शास्त्रीय 
शरङ्कलानिवद् चेष्टा सम्पादन करनी चाहिये परन्तु पीछे जैसे-जैसे 
उसकी उच्ळछुट्टलता! कम होती जाती है वेसे-वेसे ही उसकी शट्रड्गला 
सी छोटी होती जाती है। वह पहले तो कास्य कम द्वारा स्वाभा- 
विक काम और कर्म का निराकरण करता है, फिर पारलौकिक 
सहत्फलवाले कर्मो से क्ष्रफलदायक काम्य कर्मों के त्यागता है 
तत्पश्चात निष्काम कमंद्वारा सभी काम्य कर्मों को छोड़ देता है 
ओर फिर ध्यान-समाधि आदि से सब प्रकार की चेष्टाओं का 
निरोध कर ठीक-ठीक नेष्कम्य को प्राप्त होता है। इस प्रकार 
उत्तरोत्तर सूक्ष्मतम-साधन का अभ्यास करते-करते अन्त में समा- 
धिस्थ होता है। उस समय कोई आलम्धन न रहने पर भी 
उसका मन सर्वथा निश्चेष्ट रहता है; और फिर उसे किसी प्रकार 
की श्वङ्खलां की अपेत्ता ही नहीं रहती । 

इसका तात्पर्य यही है कि जो लोग आरुरुचु हैं, जो संसार- 
सागर से पार नहीं हुए हैं उनके उपदेशार्थ तो भगवान लैौकिक- 
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चेदिक मयादाओं का पालन करते हैं । इसलिये: जिन्हें संसाररूप 
स्वाभाविक मृत्यु को पार करना है उन्हें ता ' मयोदापालनरूप सही- 
सधि का सेवन करना चाहिये । उनके लिये ता भगवान_ भी 
सर्यादापालन करते हैं; किन्तु जो यागारूढ हैं उनके लिये ऐसी काड 
विधि नहीं है; उन्हें एकमात्र ` भगवन्निष्ठा में ही स्थिर करने के लिये 
भगवान. मर्यादा का उल्लब्बन कर देते हैं, क्योकि वे स्वयं तो समस्त 
विरुद्ध धर्मा के आश्रय ही हैं। उनके लिये मर्यादापालन और 
मर्यादातिलङ्घन दोनों ही समान हें । 

जो अमलात्मा परमहंस योगारूढ़ हैं उनके लिये तो मयादा- 
पालन की अपेक्षा भगवान का मयादातिलङ्घन ही अधिक श्रेयस्कर 
है, क्योंकि उन्हें तो भगावत्तत्त्व में स्वारसिकी : प्रीति ही अभिलषित 
है और वह तभी हो सकती है जब किसी प्रकार की श्रङ्कला न रहे। 
जहाँ कोई श्वद्धला होती है अर्थात्‌ जहाँ किसी विधि का वन्धन 
होता है व हाँ स्त्रारसिक प्रेम नहीं होता । लोक में यह देखा जाता 
है कि वैपयिक सुख के अभिव्यञ्जक स्त्री-पुत्रादि में मनुष्यों का 
जैसा स्वाभाविक राग होता है वैसा श्रौत-स्मात्तोदि कर्मा में नहीं 
होता। यही नहीं, जिन्होंने मनानिराधपूवेक अपनी वुद्धि को युद्ध | 
परन्रह्म में स्थापित कर दिया है, देखा जाता है. कि विषय उन्हें भी . 
आकर्षित कर लेते हें । दृष्ट दुःख उन्हें भी वना ही रहता है.। 
वस्तुत: सुखी तो वे ही हैं जो नारायण-परायण हैं। ऐसे नारायण- 
परायण महानुभाव विरले ही होते हें । करोड़ों में कोई एक 
आध ही भाग्यशाली होता है । 
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मुक्तानामपि सिद्धानां नारायणपरायणः । 
सुदुलंभः प्रशान्तात्मा कोटिष्वपि महामुने ।। 

तथापि सुखी वे ही हैं जो नारायण-परायण हैं । वे नारायण 

कौन हैं ९-- 
'नारो जीवसमूहस्तस्य अयनं प्रवृत्तियस्मात्‌ स नारायणः? 

नार जीवसमूह्‌ को कहते हैं उसकी जिससे प्रश्नत्ति होती है 

वह नारायण है; अथवा-- 
“नारो जीवसमूहः अयनं यस्य असा नारायणः’ 

नार यानी जीव-समूह है. आश्रयस्थान जिसका अर्थात जो 

अन्तयोमीरूप से समस्त जीवों में बसा हुआ है वह नारायण है । 
“नारं जीवसंमूहमयते साक्षित्वेन विजानातीति नारायणः 

अर्थात्‌ प्रमात्रादि समस्त प्रपश्च के साक्षी को नारायण कहते हैं। 

इस प्रकार शुद्ध परमात्मा ही नारायण है । वही जिसका 
परायण्‌-_आश्रय है अर्थात जिसका एकमात्र ध्येय-च्ञेय श्रीनारायण 
ही हैं वह नारायण-परायण कहलाता है। उसे विषय आपनी ओर 
आकर्षित नहीं कर सकते, क्योंकि उसकी ता एकमात्र श्रीनारायण में 
ही स्वारसिकी प्रीति होती है। अतः भगवान्‌ के अवतार का मुख्य 
प्रयोजन यही है कि जो अमलात्मा मुनि हैं उनकी श्रीनारायण में 
स्वारसिकी प्रीति हो । 

वस्तुतः, ब्रह्मतत्त्व के चिन्तन में तत्त्वज्ञों की भी ऐसी स्वारसिकी 
प्रवृत्ति नहीं होती जेसी विषयी पुरुषों की विषयों में होती है। इस - 
स्वारसिकी प्रबृत्ति के तारतम्य से ही तत्त्वज्ञों की भूमिका का तारतम्य 
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होता है । चतुर्थ, पः्चम, पछ और सप्तम भूमिकावाले तक्तज्ञों 
सें केवल वाह्य विषयों से उपरत रहते हुए तत्त्वोन्सुख रहने में ही 
तारतम्य है। ज्ञान ता सवमें समान ही है । जितनी ही प्रयन्न- 
शून्य स्वारसिकी भगवदुन्मुखता है उतनी ही उत्कृष्ट भूमिका होती 
है । जिनकी मनावृत्ति, अत्यन्त कामुक की कामिनी-विपयक लालसा 
के समान, ब्रह्म के प्रति अत्यन्त स्वारसिकी होती है वे ही नारायण- 
परायण हैँ । वे उसकी अपेक्षा भिन्न भूमिकावाले जीवन्मुक्तो से 
उत्कृप्टतस हैं । 

निर्विशेष परन्रह्म में हमारी जो प्रवृत्ति होती है वह तो 
शास्त्रविधि के कारण है, किन्तु मनारमा नारी में चित्त स्वयं ही 
आकर्षित हो जाता है। हमें शासतरविधि के कारण परत्रह्म में तो 
चलपूर्वंक चित्त को लगाना पड़ता है और निषेध के भय से परख्री की 
ओर से उसे बलात्कार हटाना पड़ता है । विधि कहाँ होती है ९-- 
“विधिरत्यन्तमप्रापौ?--जो वस्तु स्वत: सर्वथा प्राप्त न हो उसके लिये 
विधि होती है। अभिहोत्र स्वतः प्राप्त नहीं है; इसी से वेद भगवान्‌ 
“अग्निहोत्रं जुहुयात्‌ ऐसा विधान करते हें । इसो प्रकार आत्म- 
दशन के लिये भी विधि की गई है--“आत्मा वारे द्रष्टव्यः? । अतः 
आत्मदर्शन में स्वारसिकी प्रीति नहीं है और जहाँ स्वारसिकी प्रीति 
नहीं होती वहाँ निरतिशय प्रम भी नहीं हुआ करता ।# 


यहाँ यह शङ्का हो सकती है कि आत्मा तो परप्रेम का ही 
आस्पद बतलाया गया है और इस कथन से वह ऐसा सिद्ध नहीं होता 


परन्तु बात ऐसी नहीं है। यहाँ केवल आत्मदर्शन में ही स्वारसिकी 
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यद्यपि वेदान्तियां ने आत्मदर्शन में विधि नहीं मानी, 

क्योंकि विधि पुरुषाधीन क्रिया में ही हुआ करती है, जिसके 

कि करने-न-करने में पुरुष की स्वतन्त्रता होती है, जिस प्रकार 

अमुक पुरुप घोड़े पर चढ़कर जाता है, पेदल जाता है अथवा 

नहीं जाता । किन्तु वस्तु या प्रमाणाधीन ज्ञान में विधि नहीं 
हुआ करती, क्योंकि वह ता विधि की अपेक्षा न रखकर केवल 

प्रमाण के अधीन है। यदि प्रमाण के अपने प्रमेय के प्रकाशन 
में किसी विधि की अपेक्षा मानी जाय तो विधि को भी अपने 

अर्थ का वोध कराने के लिये दूसरी विधि की आवश्यकता होगी । 
अत: आत्मदर्शन तो प्रमाण से ही होता है, उसके लिये विधि की: 
आवश्यकता नहीं है। तथापि तत्त्वदशीन के लिये प्रमाण के 
प्रीति का अभाव वतलाया गया है, आत्मा में नहीं । वस्तुतः अज्ञानी 
पुरुषों की भी जो शब्दादि विषयों में स्वारसिकी प्रवृत्ति होती हे वह 
अज्ञानवश आत्माझूम से माने हुए देहेन्द्रियादि की तुष्टि के ही लिये 
होती है । वे अपने परमार्थ स्वरूप से अनभिज्ञ होते हें इसलिये 
देहेन्द्रियादि मिथ्यात्मा के ही परितोष का प्रय्न करते हैं; परन्तु वस्तुतः 
उस समय वैसा करके भी वे अपने सत्यात्मा की ही प्रीति का सम्पादन 
करते हैं, क्योंकि देहेन्द्रियादि मिथ्यात्मा की प्रसन्नता का साची तो शुद्ध 
चेतन ही है । शास्त्र तो केवल इतना ही करता है कि उन्हें सत्यात्मा 
का ज्ञान करा देता है; इसी से फिर वे मिथ्यात्मा की प्रसन्नता के लिये 


उद्दिझ नहीं होते । 
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व्यापार की अपेक्षा तो है ही और वह प्रमाण-व्यापार पुरुषाधीन 
है; इसलिये केवल उसी की विधि मानी गई है । अतएव भगवान्‌ 
भाष्यकार न वहिमुंखतादि का व्यावतेन करनेवाले द्रष्टव्य आदि 
वचनां को 'विधिच्छाय' ( विधि की छायामात्र ) कहा है.। 

वास्तव में यही कारण है कि प्राणियों को मनावृत्ति शब्द-स्पशोदि 
में समासक्त है; वह शुद्ध परब्रह्म की आर जाती ही नहीं । अतः 
भगवान्‌ उनकी स्वारसिकी प्रवृत्ति सम्पादन के लिये ही, शब्द-स्पर्शी- 
रूप-रसादिविरहित होने पर भी उनके मन ऑर इन्द्रियां का 
आकर्षण करने के लिये दिव्य रूप, दिव्य गन्ध और दिव्य स्पर्शावान्‌ 
होकर अभिव्यक्त होते हैं, क्योंकि परमपुरुषार्थ तो यही है । जब तक 
भगवान के प्रति जीव की स्वारसिकी प्रत्रृत्ति नहीं हाती तब तक तो वह 
अक्ृताथ ही है। जिस प्रकार रसना के पित्तादि दोप से दूषित हो 
जाने पर जब किसी वालक के मधुरातिमधुर पदार्थ भी, जो उसकी 
राग-निवृत्ति के भी हेतु होते हैं, अरुचिकर प्रतीत होन लगते हैं ता 
उसकी माता उन्हें उसी वस्तु में मिज्ञाकर देती है, जो कि उस 
रुचिकर होती है उसी प्रकार जो पर्रम परमात्मा मधुरातिमधुर 
है, जिससे बढ़कर और कोइ मधुर नहीं है, उसमें जीवों को माह-वश 
प्रम नहीं होता; बल्कि विष के समान कटु विषयों में आसक्ति हो 
जाती है। अतः अपने तत्त्वज्ञ भक्तों को प्रमानन्द प्रदान करने 
के लिये ही वे अशाब्द एवं रूपरसादिविरहित होने पर भी 
महामनाहर दिव्यमङ्गलमयी मूर्ति धारण कर अवतीण होते हैं। 
हाँ, इतना अन्तर अवश्य रहता है कि प्राकृत रूप-रसादि वस्तुत: 
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विषरूप ही हैं; किन्तु भगवदीय रूपादि स्वरूप से भी निरतिशय 
माधुरयसम्पन्न परमानन्द ही हैं । अत: उनके प्रति अमलात्मा मुनिजन 
एवं अन्य साधारण प्राणियां की भी समान रूप से स्वारसिकी 
प्रीति हो जाती है.। 

देवताओं के प्रति स्वाभाविक प्रेम नहों होता, क्योंकि वे अदृष्ट 
होते हें ॥ इसी लिये उनमें प्रेम करने के लिये शास्त्र को विधान 
करना पड़ा है। शुरु दृष्ट हे, इसलिये देवताओं की अपेक्षा उनके 
प्रति अनुराग होना अधिक सुगम है। परन्तु उनमें आत्मीयता का 
अभाव है, इसी से स्वारसिक प्रेम उनमें भी नहीं होता । इसी 
प्रकार पिता, माता और पन्नी में उत्तरोत्तर आत्मीयता की अधिकता 
होने के कारण प्रेम की भी अधिकता होती है; तथापि स्वारसिकी 
प्रीति उनके प्रति भी नहीं होती; इसी से उनके प्रति प्रम करने के लिये 
भी विधि है। यहाँ तक कि विधिनियन्त्रित सर्वापेक्षया अधिक 
कामुक की कामिनी-विषयिणी प्रीति भी श्रङ्गलाशून्य परकीया 


= 


कामिनी में होनेवाली प्रीति से न्यून ही है। यह वात प्रायः देखी 
जाती है कि जहॉ-जहाँ विधि है वहाँ-वह. स्वारसिकी प्रीति की 
न्यूनता होती है । 

इस दृष्टि से, यदि भगवान्‌ की 'प्रवृत्ति वैदिक अथवा स्मार्त 
श्वद्डलाओं से नियन्त्रित हो तो बह स्वारसिकी प्रीति को बढानेवाली 
नहीं होगी और ऐसा न होने पर उनके अवतार का मुख्य प्रयोजन 
ही सिद्ध न हो सकेगा । यह ठीक है कि वे मयादापालन करते हुए 


_ आरुरुततओं को तो मार्ग प्रदर्शन कर देंगे परन्तु अमलात्मा 
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परमहंसों को अपने निरपेक्ष अनन्य प्रम का .पथ न दिखला 
सकेंगे । 

व्यवहार में देखा जाता है कि कितने ही स्थलों में चाउचल्य 
ही रस की अभिव्यक्ति करनेवाला है । जैसे वालक की तो चश्चलता 
ही माता-पिता की प्रसन्नता को वढ़ानेवाली है। यदि वह समाहित 
मुनियों के समान शान्तभाव से बैठा रहे ता यह माता-पिता 
के सोद में बाधक ही होगा । अत: जा रसज्ञ हें उनसे यह वात 
छिपी हुई नहीं है कि बहुत स्थानों में तो अचाश्चल्य रस का 


इसलिये यदि भगवान की चेष्टाए वेदिक-स्मात्त श्वह्ठलाया से 
चॅधी हुई होंगी तो वे अमलात्मा परमहंसों का परप्रेम से छादन 
न कर सकेगी । उन महात्माओं को मयोदा-पालन का आदर्श 
त ही नहीं है क्योंकि ऐसा तो वे पहले ही कर चुके होते हे । 

उन्हें तो भगवान्‌ में विश्लुद्ध प्रेम ही अपेक्षित है। किन्तु जहाँ 
सगचान्‌ अपने ऐश्रयेयाग से सम्पन्न होंगे वहाँ उसका आविर्भाव 
होना प्राय: असम्भव है । जिस प्रकार शिशु का अद्भुत चाच्वल्य 
माता-पिता के हृदय के आकर्षित कर लेता है, प्रियतमा के मयादा- 
तीत रसमय हाव-भाव-कटाक्षादि प्रियतम का मोद बढ़ाते हैं, उसी 
प्रकार यदि भगवान्‌ परमदिव्य मङ्गलमय विग्रह धारण कर रसमयी 
उच्छुङ्कल चेष्टाएँ करें ता उन्हीं से उनके प्रति उनकी स्वारसिकी 
प्रीति होनी सम्भव है । इस दृष्टि से विचार करें ता यही निश्चय - 
होता है कि भगवान्‌ का शास्रातिलङ्घन दूषण नहीं प्रत्युत भूषण है । 
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वहुत-से भाव ऐस हाते हें जो ऊपर से ता अन्य प्रकार के. 
जान पड़ते हैं किन्तु भीतर से उनका और ही रहस्य होता है । यह 
` यात स्पष्ट ही है कि भगवान्‌ प्राकृत नहीं हैं। वे शुद्ध परत्रह्म ही 
उस रूप-से आविभूत हुए हैँ तथा ये सुनिजन भी पश्चकेशा- 
तीत होने के कारण प्राकृत प्रपञ्च से परे हैं । 
इस प्रकार घटाकाश और महाकाश के समान स्वरूप से उनका 
सम्मिलन है ही। उनका ऐक्य सभी को अभिमत है। किन्तु 
इस समय वह तत्पदार्थं परमात्मा ही दिव्य मङ्गलमय भगवद्विम्रह- 
रूप से आविभूत हुए हैं और उसी प्रकार त्वं पदार्थं अमलात्मा 
परमहंसा, के रूप में स्थित है । ऐसी स्थिति में, जैसे अव्यक्त रूप 
से उनका तादात्म्य है उसी प्रकार, यदि व्यक्त रूप से भी तादात्म्य 
हो तो क्‍या अभिज्ञा की द्रष्टि में वह प्राकृत सम्भोग होगा ? स्वरूप 
से तो उनका नित्य सम्भोग है ही । 'सेडश्नुते सर्वान्‌ कामान्‌ सह 
ब्रह्मणा विपश्चितेति?, “त्र ब्रह्म समश्नुते? इत्यादि वाक्यों से यह 
बात कही गई है । 
यहाँ भगवान्‌ श्रीकृष्ण तत्पदार्थ हैं और गोपाङ्गनाएँ त्वं पदार्थ 
हैं। यदि इन दोनों का परस्पर संश्लेष हो तो क्या वह कामक्रीड़ा 
कही जायगी ? स्थूल दृष्टि से तो अवश्य यह कामक्रीड़ा-सी मालूम 
होती है, परन्तु अन्तरङ्ग दृष्टि से तो यह जीव और ब्रह्म का अद्भुत 
संयाग ही है । 
श्रीमद्भागवत में यह कई स्थानों में देखा जाता है कि गोपाङ्ग- 
नाएँ श्रीक्रष्णचन्द्र के वियाग में सन्तप्त रहती थी और हर समय 


CC-0. Mumukshu Bhavan Collection. Digitized by eGangotri 


श्रीरासलीलारहस्य २१९: 
उनके दर्शनां के लिये लालायित रहतीं थीं। और इसी प्रकार 
भगवान्‌ भी त्रजसुन्दर्यां की विरह-व्यथा से व्याकुल रहते थ।' 
उन दोनों ही को पारस्परिक संयांग बहुत अभीष्ट था। प्रेस का 
यह स्वभाव है कि प्रेमी परस्पर गाढालिङ्गन के लिय उत्सुक रहा: 
करते हैं । माता अपने सुकुमार शिशु के हृदय से लगाने में. 
कितना सुख अनुभव करती है। जो जितना अधिक प्रेमास्पद 
होता है उसका व्यवधान उतना ही अधिक असह्य होता है। यहाँ 
ऐसा भी कहा जाता है कि जिस समय ब्रजाङ्गनाऐएं भगवान काः 
च्यालिङ्गन करती थीं उस समय उन्हें अपने हार, आभूषण और 
कञ्चुकी का व्यवधान तो असह्य था ही, प्रत्युत प्रेमातिरेक के कारण 
जा गामाश्च हाता था वह भी अत्यन्त अप्रिय जान पड़ता था | 
अत: सिद्धान्त यही है कि प्रेम का पयेवसान अभेद में ही होता है 
झेद में नहीं होता । { 

चात क्या है? भगवान्‌ गापाङ्गनाओं के आत्मा हैं; आत्मा 

का व्यवधान भला कैसे सद्य हो? द्वारका में जो भगवान की 

पट्रमहिपी थीं उनके विषय में कहा जाता है. कि जिस समय भगवानः 

दीवेकालीन प्रवास के पश्चात्‌ हस्तिनापुर से आये उस समय उन्हें 

देखकर वे तुरन्त आसन ओर शास्या से उठीं । किसलिये 0-- 

देशक्रत व्यवधान को दूर करने के लिये। किन्तु उस समय उन्हें 

यह विचार हुआ कि हम ता अन्नमय, प्राणमय, मनामय, विज्ञान- 

मय और आनन्दमय इन पाँच कञ्चुकं को पहिंनकर. अपने 

' प्रमास्पद से मिल रही हैं। अतः हमारा यह सम्मिलन समुचित 
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आनन्दवद्धक नहीं हो सकता । इसलिये वे उन सव कञ्चुकें का 
उतारकर सञ्चिदानन्द रूप से भगवान्‌ का मिलीं । 

यहाँ गापाङ्गनाएँ और भगवान्‌ दोनों ही सच्चिदानन्द-स्वरूप 
थे। अतः उनकी लीला प्राकृत है ही नहीं । इसलिये इसमें 
'मयोदातिलङ्घन का प्रश्न ही नहीं हो सकता । यह तो वह स्थिति है 
जिसकी प्राप्ति के लिये सारी मर्यादाओं का पालन कया जाता है । 

अत: जिस समय भगवान्‌ का प्रादुभाव हुआ उस समय 
उन्होंने यही विचार किया कि पहले अवतार के प्रधान प्रयाजन को 
ही पूर्ति करनी चाहिये । इसी से पहले उन्होने अमर्यादित दिव्य 
'लीलाएँ कों और पीछे मर्यादित लोक-संग्रहमयी । लोक में भी 
यह प्राय: देखा जाता है क्रि उपनयन-संस्क्रार से पूर्व उच्छुड्डल 
:प्रवृत्ति रहती है और उसके पीछे मर्यादानुसार आचरण किया 
जाता है। यही बात भगवान्‌ के विषय में भी देखी जाती है | 
इस प्रकार प्रधान प्रयाजन की पूर्ति के लिये स्वीकार को हुई भगवान्‌ 
की उच्छुङ्कलता में भी एक प्रकार की सुश्रङ्कलता ही है; इस 
-मयोदातिलङ्घन में भी एक प्रकार का मयादापालन ही है । 

वेद जो कहतां है कि 'जायमानो वै त्राणः त्रिमिक्र णे. 
ऋ'शणवान्‌ जायते?--उत्पन्न होते ही त्राह्मण तीन ऋणों से ऋणवान्‌ 
हो जाता है-- सा इन तीन ऋणों में स्त्राध्याय द्वारा ऋषि-ऋण की . 
निवृत्ति होती है, प्रजोत्पादन से पिठ-ऋण का अपाकरण होता है और 
यज्ञ-यागादि से देव-ऋण का शोधन होता है | यहाँ यदि “जायमान? 
शब्द का अथे “जन्म लेते ही! किया जाय तो बालक प्रत्यवायी 
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२९ 
सिद्ध होगा, क्योकि उपनयन होने से पूर्व वह इनमें से न तो काइ 
क्रिया करने सें समर्थे ही है और न इनका अधिकारी ही । इसलिये 
इसका अर्थ “णहस्थः सम्पद्यमानः'-गृहस्थावस्था को प्राप्त होने पर-- 
ऐसा करना चाहिये । अतएव भगवान्‌ ने संस्कारादि से पहले 
अमलात्मा परमहंसां के प्रेम-रसाभिवधन के लिये उच्छद्ठल लीलाओं. 
का ही प्रदर्शन किया तथा संस्कारादि के पश्चात्‌ मर्यादित लीलाओं. 
! प्रदर्शन किया । 

इस प्रकार यद्यपि इस मर्यादातिक्रमण में भी मयादा की रक्षा 
हो है. तथापि भगवान्‌ तो समस्त विरुद्ध धर्मों के आश्रय हैं। इस- 
लिये वे एक काल में भी दोनों प्रकार के कांये कर सकते हैं । जिस 
प्रकार सर्वाधिछान होने के कारण आत्मा एक ही समय में एक. 
( अपवाद ) दृष्टि से तो अकर्ता-अभोक्ता है. किन्तु दूसरी ( अध्या- 
रोप ) हृष्टि से सवेकती और सब॑भोक्ता भी है. उसी प्रकार भगवान 
में एक ही साथ दो विरुद्ध धम रहा करते हैं। निव्योपार रहते हुए 
व्यापार करना और व्यापार करते हुए भी निव्योपार रहना--ये 
यद्यपि परस्पर-विरुद्ध धमं हैं तथापि तत्त्वज्ञ महापुरुषों की तोः 
यही दृष्टि है-- 

कर्मण्यकर्म यः पश्येदकर्मणि च कर्म यः। 
स बुद्धिमान्‌ मनुष्येषु स युक्तः कृत्स्नकमंकृत्‌ ॥ 

यहाँ “पश्येत देखे यह भी क्रिया ही है। ध्यानयागी जो 
सम्पूण इन्द्रियां की गति को रोककर निश्चल भाव से अपने निविं- 
शेष स्वरूप का साक्षात्कार करता है वह भीतो एक प्रकार की 
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'क्रिया ही है। जो भगवान्‌ अपने भावुक भक्तों के लिये रस- 
स्वरूप हैं, जिनका “रसो वै सः रस < ह्य वायं लब्ध्वानन्दी भवति? इस 
श्रति द्वारा प्रतिपादन किया गया.है, वे ही अज्ञानियों के लिये. 
भय के स्थान हैं 'तत्त्वेव भयं विदुपोऽमन्वानस्य' जो आत्मज्ञों के 
लिये परम सन्निक्रष्ट हैं वे ही अज्ञा के लिये दूर से भी दूर हैं । 


अतः भगवान्‌ में तो स्वभाव से ही सम्पूर्ण विरुद्ध धम रहते हैं 


~ ~ 


“इसलिये यदि एक काल में ही वे विरुद्ध प्रकार के आचरण करे तो 
को, आश्चय की वात नहीं है । 
यही नहीं, जिस प्रकार भगवान्‌ के अवतार मयादा-पालन के 
“लिये अपेक्षित हाते हैं उसी प्रकार कमे-संन्यास के लिये भी उनकी 
अपेक्षा हुआ करती है । भगवान्‌ राम का अवतार मयांदापालन 
के लिये था और ऋषभदेवजी का सवकम-संन्यास के लिये । यहाँ 
-यह प्रशन ह सकता है कि एक ही भगवान्‌ ने दो प्रकार की चेट्टाएँ 
क्यों कीं? इस विषय में यही कथन है कि वे भिन्न-भिन्न. 
-चेष्टाएँ भिन्न-भिन्न अधिकारियों के लिये थो । जो मरयादापालन 
कां अधिकारी है उसके आदश श्रीरामचन्त्र हैं और जो सबकर्म- 
संन्यास के अधिकारी हैं उनके पथ-प्रदर्शक भगवान्‌ ऋषभदेच हैं । 
सवकम -संन्यासी तत्त्वज्ञ महानुभावों की भी दो प्रकार की | 
चया देखने में आती है। उनमें अधिकांश ता ऐसे हैं जो कामिनी- 
'काच्वनादि भाग्य पदाथॉ' का स्त्ररूप से त्याग कर देते हैं और 
सवेदा अलक्षित गति से एकान्त सेवन किया करते हैं, उनमें साधकों 
'के आदश ता बदरिकाश्रमनिवासी भगवान्‌ नर-नारायण हैं और 
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सिद्धों के भगवान्‌ ऋषभदेव। वे लोग स्वप्न में भी श्री आदि 
भोग्य विषयों का सङ्ग नहीं करते । उनका नियम होता है कि 
ज्ञ न कुर्यात्‌ प्रमदासु जातु यागस्य पारं परमारुरुक्षुः | 

किन्तु कोई-कोई महानुभाव ऐसी विलक्षण धारणावाले होते हैं 

कि अनेकविध भोग्य सामग्रियां के सान्निध्य में रहकर भी वे उनसे 

अक्षुणण रहते हैं । 

ऐसे सिद्धकोटि के महानभावों के लिये ही भगवान्‌ श्रीकृष्ण 

की लीलाएं हैं । किन्तु वे लीलाएँ अनुकरणीय नहीं हैं, उनके 


~ 


द्वारा ता इस कोटि के महांपुरुपां की उच्चतम स्थिति का केवल 
दिग्दशनमात्र हेपता है । 
यद्यपि साधकों के लिये स्त्रियां का चिन्तनमात्र भी महान्‌ 
अनर्थ का हेतु होता है, तथापि भगवान्‌ ने ता कामजय के लिये ही 
यह अद्भुत लीला की थी । 
टीकाकार श्री श्रीधरश्वामी लिखते हें 
त्रह्मादिजयसंरूढदर्पकन्दपदपंहा । 
जयति श्रीपतिगापीरासमण्डलमण्डनः || 
अर्थात्‌ ब्रह्मादि लोकपालों के जीत लेने के कारण जो अत्यन्त 
अभिमानी हो गया था उस कामदेव के दपे को दलित करनेवाले 
गापियों के रासमणडल के भूषणस्वरूप श्रीलक्ष्मीपति की जय हो । 
चस्तुतः रासक्रीडा में प्रवृत्त होकर भगवान्‌ ने मयादा का उलङ्घन नहीं 
किया, बल्कि उन्होने तत्त्वज्ञों की निष्ठा की डढ़ता ही प्रदर्शित 
की है.) . अहो! जो साक्षात्‌ श्ङ्गाररस की अभिवृद्धि. करनेवाले 
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हैं उन अनेकविध दिव्य हाव-भाव कटाक्षों का सम्प्रयाग होने पर 
भी उनका चित्त तनिक भी विचलित नहीं हुआ । भगवान्‌ की 
इस स्थिति का श्रीशुकदेक्जी ने भिन्न-भिन्न शब्दों में कई जगह 
वणेन किया है, जेसे--'साक्षान्मन्मथमन्मथः', “आत्मन्यवरुद्धसौरतः?, 
“आत्मारामाऽप्यरीरमत्‌? इत्यादि | 
भगवान्‌ सर्वेश्वर हैं; उनकी यह लीला कामजय के लिये ही हुई 
थी। काम ने ब्रह्मादि का जीत लिया था । इससे उसका अभिमान 
बहुत बढ़ गया और अब उसने उन सबके स्वामी भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
से भी युद्ध करने का निश्चय किया । भगवान्‌ ने उसका यह निमन्त्रण 
स्वीकार कर लिया । कन्दप ने भी श्रीकृष्ण के अद्भुत प्रभाव का 
जानकर विजय की लालसा से श्रीत्रजाङ्गनाआं के अङ्गरूप का“चन- 
मय कामग दुर्गं का आश्रयण किया और वहाँ प्रधान प्रधान 
अवयवों को अपना खास निवासस्थान चुना और अपने मित्र 
वसन्त की सहायता से नाना प्रकार कुसुमों का ही धनुप-चाण तथा 
अअस्र-शासत्र लेकर स्वाधीन त्रजाङ्गनाओं के काञ्चनमय अङ्ग रूप का- 
मग दुर्ग में स्थित होकर युद्ध की पूणे तैयारी कर ली । इतने पर भी 
श्रीकृष्ण ने उसे दुर्बल ही देखा । यह नियम है कि बड़े-बड़े याद्धा 
ढुबल शत्रु से युद्ध करना उचित नहीं समका करते । इसलिये 
युद्ध करने से पूर्व वे उसे सबल कर देते हैं। अपूण चन्द्र पर 
राहु भी आक्रमण नहीं करता। जव एक राक्षस की भी ऐसी 
नीति है ता सर्वेश्वर भगवान्‌ श्रीकृष्ण ही ऐसा कैसे कर सकते थे ? 
अतः भगवान्‌ ने पहले ता श्रीमहादेवजी के कोपानल से दग्ध हुए 
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कन्दर्पं को पुष्ट किया । वह गोपाङ्गनाओं के हृदय में स्थित था ।. 
उसे वेणुनाद-द्वारा अपनो दिव्य अधर-सुधा का पान कराकर भगवान्‌ 
ने सबल कर दिया । परन्तु गोपाङ्गनाओं के हृदय में तो मन भी 
रहता है और वह भगवान्‌ श्रीकृष्ण का परम सक्त है तथा 
कामदेव मनोज होने के कारण उसका पुत्र है। अतः अपने पिता 
के विरुद्ध वह कोई चेष्टा कैसे कर सकता था और वृद्ध पिता के 
सामने उससे कोइ श्रृष्टता भी कैसे बन सकती थी? इसलिये उसे 
निःसंकोच करने के लिये भगवान्‌ ने वेणुनाद-छारा उस मन को 
अपने पास बुला लिया । अब कामदेव स्वतन्त्र हो गया । 
गापाङ्गनाओं के अङ्ग-प्रत्यङ्गों ने उसके अख्-शसत्र होकर भी सहायता 
की तथा चन्द्रमा, वसन्त, यमुनापुलिन, निकुः्जञ और मलय- 
मारुत भी उसके सहकारी हो गये । इस प्रकार पहले सवंसाधन- 
सम्पन्न करके फिर उसे परास्त करने के लिये ही भगवान्‌ ने यह 
ललित लीला की; इसी से यहाँ उन्हें 'साच्षान्मन्मथमन्मथः? कहा 
गया है। 

सरष्टिमात्र का प्रयोजक काम ही है। सृष्टि के आरम्भ में 
जैसा भाव रहता है उत्तरकालीन प्रपः्च भी उसी का अनुसरण 
किया करता है। जैसे सृष्टि के आरम्भ में उत्पन्न हुए हिरण्यगर्भ 
को एकाकी रहने पर रमण नहीं हुआ वैसे है अब भी अकेले रहने 
पर लोगों को भय और अरमण हुआ करता है । सगीरम्भ में पर- 
मेश्वर कामप्रयुक्त ( सङ्कर्पद्ठारा प्रेरित ) प्रकृति से संयुक्त होकर 


प्रपञ्च की रचना करते हैं; इसीलिये लौकिक .पुरुष भी कामप्रयुक्ता 
१५ 
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प्रकृतिरूपा पन्नी से संयोग करके प्रजा की रचना करते हैं। श्र 
भी कहती है--'सा5कामयत एके5हं बहु स्याम!--भगवान्‌ ने इच्छा 
की कि में अकेला हूँ, अनेक हो जाऊँ। 
वह भगवदिच्छा ही आदि-काम है। आगे यह बतलाया 
जायगा कि जिस प्रकार एक सत्तत्त्व ही सुख-दुःखादि शुभाशुभविशे- 
षणविशिष्ट होकर हेय और उपादेय होता है उसी प्रक्रार लौकिक 
आर अलौकिक आलम्बन के कारण काम भी हेय और उपादेय 
हो जाता है। झुभाशुभ-विशेषण-शून्य सत्तत््व ता निर्विशेष ब्रह्म 
ही है; वह न हेय है न उपादेय । यह कहने की भी आवश्यकता 
नहीं कि विशेषण भी विशेष्य से अभिन्न ही होता है । जिस प्रकार 
मृत्तिका का परिणाम अतएव उससे अविभिन्न घट मृत्तिका के विशे- 
षण रूप से व्यपदिष्ट होता है तथा जैसे घटाकाश का अवच्छेदक 
और उसका विशेषणभूत घट भी आकाश से अभिन्न ही है, 
क्योंकि वायु, तेज और जलादि के क्रम से आकाश ही घटरूप हो 
जाता है और कार्य तथा कारण में अभिन्नता होती है--यह प्रसिद्ध 
ही है, उसी प्रक्रार झुभाशुभ विशेषण भी सत्तत्त्व से अभिन्न ही 
हैँ, तथापि व्यवहार में उसके विशेषण होने से उसके भेदक 
भो हैं । 
इस प्रकार प्रपश्चोत्पादन के लिये प्रकृति के संसग में प्रवृत्त 
करनेवाली इच्छा या रस ही काम है। यही साक्षात्‌ काम ( साच्षा- 
न्मन्मथ ) है। इस काम का एक बिन्दु ही अनन्त कोटि ब्रह्माएडों 
“में व्याप्त है। यह साच्षात्काम रसात्मक ब्रह्म का ही औपाधिक 
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या विकृत रूप है। यह कारणत्रह्म के मायावृत्तिरूप मन में 
क्षोभ उत्पन्न करता है । फिर जिस प्रकार पुरुष कामक्षुव्ध होकर 
- प्रजात्पादन के लिये स्त्री से संसग कर उसमें गर्भाधान करता है 
उसी प्रकार इससे चुश्च हुआ कारणत्रह्म प्रकृतिरूप अपनी यानि से 
संस्र होकर उसमें गर्भाधान कर देता है। जिस प्रकार स्त्री का 
गर्भाशय पुरुष का वीरे प्राप्त होने पर ही प्रजात्पादन में समर्थ 
होता है उसी प्रकार पुरुष के चेंतन्य-प्रतिविम्बरूप वीय के प्राप्त 
होने पर ही अर्थात्‌ पुरुष के सान्निध्य से प्राप्त हुए चेतन्य-सामथ्य 
से ही प्रकृति महदादि प्रजाओं के उत्पन्न कर सकती है। जिनका 
हृदय पाशविक संस्कारो से दूषित है उन नरपछुओं को जिस चमे- 
खणड में यानियुद्धि है. बह वस्तुतः योनि नहीं कही जा सकती। 
यानितत्त्व तो अतीन्द्रिय है। जिस प्रकार इन्द्रियगालक से इन्द्रिय- 
तत्त्व सर्वथा भिन्न और अतीन्द्रिय है उस प्रकार यानितत्त्व भी 
यानिगोलक से सवथा भिन्न है। जो योनितत्त्व का उद्गमस्थल 
जागतिक स्रष्टरि का मूल कारण है वही मूलयेनितत्त्व है और उसी 
के 'प्रकरति' भी कहते हैं। पुरुष का अंशभूत चेतन्य-प्रतिबिम्ब ही 
वीये है। अत: यह नियम है कि प्रकृति और पुरुष का संसग 
होने पर ही स्रि हुआ करती है। अस्तु। 
इस प्रकार प्राथमिक काम साक्षान्मन्मथ है । वह विकृत रस- 
स्वरूप है। उस विक्त रस का याथात्म्य या अधिष्ठान अविकृत 
रसात्मक परत्रह्म ही है। विकृत रस में जो मन्मथत्व या माहकत्व 
है वह अपने अधिष्ठान से ही आता है। अत: उसका अधिष्ठान- 
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भूत परत्रह्म ही “साच्षान्मन्मथमन्मथ? है। जिस प्रकार भगवान्‌ 
को चक्ष का चक्ष, श्रोत्र का श्रोत्र और मन का मन कहा जाता है 
उसी प्रकार वे काम के काम अर्थात्‌ मन्मथमन्मथ हैं । वे अभ्यक्त 
मन्मथमन्मथ ही इस समय अत्यन्त मधुमयी मनाहर माधवमूर्ति में 
विराजमान हैं। इसलिये वे 'साच्षान्मन्मथमन्मथ? हें । 

भगवान्‌ जो चक्ष के चक्षु, श्रोत्र के श्रोत्र, मन के मन ओर प्राण 
के प्राण कहे गये हैं उसका क्या रहस्य है ? श्रोत्र किसे कहते हैं ? 
जो इन्द्रिय शाब्द-प्रकाशन में समर्थ है उसका नाम 'श्रोत्र' है | भग- 
चान्‌ उसे शब्द-प्रकाशन का साम्ये प्रदान करते हैं, इसलिये वे 
श्रोत्र के श्रोत्र हैं। इसी प्रकार वे चक्षु के चक्ष, मन के सन और 
प्राण के प्राण भी हैं तथा वे ही साक्षात्‌ मन्मथमन्मथ हैं । मन्मथ 
काम को कहते हैं। नायक-नायिका के पारस्परिक स्नेहविशेष का 
नाम 'काम' है । वह्‌ एक प्रकार का रस है और भगवांन्‌ भी 
रसस्वरूप हैं; रसा वै स? । भगवान्‌ सम्पूर्ण रसां के अधिष्ठान 
हैं; वे निर्विशेष रसस्त्रूप हैं तथा संसार में जितने रस हैं वे उन 
रसमय के ही विशेष विकास हैं । - छा 

सिद्धान्तदृष्टि से देखा जाय तो शुद्ध सत्‌ अशेषविशेष-निम्‌ क्त 
परन्रह्म ही है । इसी प्रकार शुद्ध चित्‌ भी वही है। सत और 
चित्‌ में भी कोई भेद नहीं है। जिसकी सत्ता होगी उसका भान 
भी अवश्य होगा और जिसका भान होगा उसकी सत्ता भी अवश्य 
होगी । अतः जा सत्‌ है वही चित्‌ है और जा चित्‌ है वही सत्‌ 
` है। जिस प्रकार सच्चित्‌ सम्पूर्ण प्रपः्च का कारण है उसी प्रकार 
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आनन्द भी है । 'आनन्दाडः्य व खल्विमानि भूतानि जायन्ते, 
आनन्देन जातानि जीवन्ति, ्रानन्दं प्रयन्स्यभिसंविशन्तिः । जिस 
प्रकार सर्वेविशेषणनिमु क्त सत्‌ ब्रह्म है उसी प्रकार निर्विशेष आनन्द 
भी शुद्ध परत्रह्म ही है। वह हेयोपादेय से रहित है; पुण्य या 
अपुण्य विशेषण से युक्त होने पर ही वह हेयोपादेय होता है । 
जा आनन्द किसी उत्तम वस्तु को आलम्वन मानकर अभिव्यक्त 
होता है उसे प्रेम कहते हैं और जो वन्धनकारी निक्ष पदार्थो' के 
आलम्बन से होता है उसे काम या माह कहा जाता है। भगवान्‌ 
विष्णु, शिव एवं गुरुदेव आदि उत्तम आलम्बन हैं। भगवान्‌ तो 
स्वयं ही रसस्वरूप हैं; उनमें तन्मय हुआ चित्त भी पूर्णतया रसमय 
दो जाता है। श्रीमधुसूदन स्वामी कहते हें 
भगवान्‌ परमानन्दस्वरूपः स्वयमेव हि | 
मनोगतस्तदाकारो रसतामेति पुष्कलाम्‌ ।। 

प्रेमी के द्रुत चित्त पर अभिव्यक्त जो प्रेमास्पदावच्छिन्न चेतन्य 
है वही प्रेम कहलाता है । स्नेहादि एक अग्नि है। जिस प्रकार 
अभ्नि का ताप पहुँचने पर जतु ( लाक्षा) पिचल जाता है उसी 
प्रकार स्नेहोदिझूप अग्नि से भी प्रेमी का अन्तःकरण द्रबीभूत हो 
जाता है। विष्णु आदि आलम्वन सात्त्विक हैँ; इसलिये जिस 
समय तद्वच्छिन्न चेतन्य की द्रुत चित्त पर अभिव्यक्ति होती है तब 
उसे 'प्रेम' कहा जाता है और जब नायिकावच्छिन्न चेतन्य की अभि- 
व्यक्ति होती है तो उसे 'कामः कहते हैं। प्रेम सुख और पुण्य- 
स्वरूप है, तथा काम दु:ख और अपुण्यस्त्ररूप है। इस प्रकार यदि 
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मूल में देखें तो सत्‌ का ही रूपान्तर सुख और पुण्य हैं तथा उसी 
का रूपान्तर दुःख और अपुण्य हैं एवं इन सब प्रकार के 
विशेषणां से शून्य जा सत्‌ है वही परञ्रह्म है। ठीक इसी प्रकार 
जा सबविशेषणशुन्य रस है वह भी व्रह्म ही है, वही साक्षान्मन्मथ- 
मन्मथ हैं और वही श्रीकृष्ण हैं । इसी से काम को वासुदेव का 
अंश कहा है--'कामस्तु वासुदेवांशः? । 
यह तो हुआ आध्यात्मिक विवेचन । आधिदैविक दृष्टि से 
देखें तो भी भगवान्‌ कां रूपमाधुर्य ऐसा मोहक था, कि जो काम 
संसार के प्रत्येक प्राणी को मोहित करने में संमथ है, वही जिस 
समय अपने दल-चल सहित भगवान्‌ की परम सुन्दर दिव्य सङ्गल- 
मयी मूर्ति के सामने आया ता उनका लावण्य देखकर मानों धूलि 
में मिल गया । इसी से उन्हें 'साक्षान्मन्मथमन्मथः? कहा गया है। 
वस्तुत: श्रीकृष्णचन्द्र के पादारविन्द की नखमणि-चन्ट्रिका की एक 
रश्मि के माधुर्यं का अनुभव करके कन्दपे का दप प्रशान्त हो 
गया और उसे ऐसी दृढ़ भावना हुई कि मैं लक्षों जन्म कठिन 
तपस्या करके श्रीत्रजाङ्गनाभाव को प्राप्त कर श्रीकृष्ण के पादारविन्द 
की नखमणि-चन्दट्रिका का यथेष्ट सेवन करू गा, फिर साक्षात श्रीकृष्ण- 
रस में निमग्न त्रजाङ्गनाओं के सन्निधान में काम का क्या प्रभाव रह 
सकता था ? यह भी एक आदश है । जिस प्रकार साधकों के लिये 
चित्रलिखित स्त्री को भी न देखना आदश है, उसी प्रकार जा बहुत 
* उच्चकोटि के सिद्ध महात्मा हैं उनके लिये मानो यह चेतावनी है कि 
भाई, तुम अभिमान मत करना; जब तक तुम ऐसी परिस्थिति में भी 
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अविचलित न रह सके तव तक अपने का सिद्ध मत मान बैठना । 
ह्वा | जिनके नखमणि की ज्योत्स्ना से भी अनन्तकोटि कन्दपाँ 
का दप दलित हा जाता था, उन परम सुन्दरी त्रजसुन्दरियां का भी 
जिन्होंने रमाया, उन श्रीहरि के दिव्यातिदिव्य याग का माहात्म्य 
कहाँ तक कहा जा सकता है ? 
साथ ही यह भी ध्यान रखना चाहिये कि कामुकों के लिये 
ता नर-नारायण का आदश भी अनुपयुक्त है। उन्हें तो मयादा- 
पुरुषोत्तम भगवान श्रीराम के ही चरणचिह्णों का अनुसरण करना 
चाहिये। श्रीनर-नारायण का आदर्श साथकों के लिये. है; उन्हे 
ऋषभदेवजी के आदश का अनुकरण नहीं करना चाहिये, क्योंकि 
सवकर्मसंन्यास का अधिकार सबके नहीं है। उनका आचरण 
ता परसात्कु्ट तत्त्वज्ञं के लिये ही है.। इसी प्रकार भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
के दिव्यातिदिव्य आचरणां का ता यदि कोई मन से भी अनुकरण 
करेगा ता पतित हा जायगा, 'नेतत्समाचरेज्जाठु मनसापि ह्यनीश्वर:' 
क्योंकि बे ता निरतिशय ऐश्वयेवान्‌ साक्षात्‌ भगवान्‌ की ही अलै- 
किक लीलाएँ हैं। कोई भी जीव इस स्थिति पर नहीं पहुँच 
सकता । भला भगवान्‌ के सिवा ऐसा कौन है जिसने सम्पूण 
जगत्‌ को माहित करनेवाले कामदेव का मान सदेन किया हो । 
मदनमोहन ता एकमात्र भगवान्‌ श्रीकृष्ण ही हैं। करना ता दूर, 
हर किसी को ता इसे सुनना भी नहीं चाहिये, क्योंकि 'छठीं भावना 
रास की”, इसे सुनने-देखने का अधिकार ता देहाध्यास से ऊपर 
उठे विना प्राप्त ही नहो हाता । 
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भगवान्‌ ने जो कहा है कि-- 
यद्यदाचरति श्रेष्ठस्तत्तदेवेतरो जनः | 
स यत्प्रमाणं कुरुते लेकस्तदनुवतंतें | 
उसका तात्पये यह्‌ नहीं है कि श्रेष्ठ पुरुषों के सभी आचरणों 
का अनुकरण करना चाहिये; बल्कि जा अपनी योग्यता के अनुसार 
हो उसी का आचरण करना उचित है। भगवान्‌ शांकर हलाहल 
विष का पान कर गये थे, इसलिये क्या सभी को विप-पान करना 
चाहिये ? तैत्तिरीयोपनिषद्‌ में आचाय अपने शिष्यां से कहते हैं-- 
यान्यस्माकं सुचरितानि तानि त्वयोपास्यानि ना इतराणि । 
यह बहुत सम्भव है. कि कोई चरित्र महापुरुषों के लिये उचित 
हो, किन्तु साधारण पुरुषों के लिये उचित न हो। संन्यासी लाग 
सन्ध्योपासन नहीं करते, इसलिये क्या ग़ृहस्थों को भी उसे छोड़ 
देना चाहिये ? फिर यहाँ तो अलौकिक लीलाकारी भगवान्‌ की 
वात है, जिसका अनुकरण करना ता दूर रहा, समझना भी महा- 
कठिन है। 
इस प्रकार भगवान्‌ की यह रासलीला उच्चकोटि के योगारूढो 
के लिये ही एक उच्च आदर्श है। इसके श्रवणमात्र से पुण्य होता 
है। सा कैसे ?--उत्तरमीमांसा में ब्रह्म की उपासना कई प्रकार से 
चतलाइ गई है। वहाँ कहा है-- 
सर्वव दान्तप्रत्ययं चोदनाद्यविशेषणात्‌ | 
इस सूत्र पर ऐसा विचार हुआ है कि ब्रह्म ता एक ही है फिर 
किस प्रकार की उपासना को किस उपासना में समन्वित करना 


' 
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चाहिये । वहाँ बतलाया गया है कि यद्यपि उपास्य ब्रह्म तो एक 


` ही है, तथापि गुणगण के भेद से उसमें भेद हो जाता है और 


उपासना का फल तत्तदगुणाविशिष्ट उपास्य के अनुरूप ही मिलता 
है। जैसे यदि हमारा उपास्य सत्यकामादिगुणविशिष्ट ब्रह्म होगा 
ता वह हमें सत्यकामादिरूप फल देगा और यदि वामनीत्वादिुण- 
गणविशिष्ट ब्रह्म डागा तो उसमें हमें वामनीत्वादि फल प्राप्त होगा । 

आव यह प्रश्‍न होता है कि एक ही व्रह्म की अनेकविध उपासना 
क्यों बतलाई गई है ? इसका उत्तर यही है कि यह उपास्य का भेद 
उपासक की योग्यता और कामना के अनुसार है। यहाँ रासलीला 
में उपास्य कामविजयी है, इसलिये इसके द्वारा कामविजयरूप फल 
प्राप्त होगां। इसी से यहाँ कहा गया है कि 

विक्रीडितं त्रजवधूभिरिदं च विष्णाः 
श्रद्धान्वितोऽनुश्णुयादथ वर्णयेच्च | 
भक्ति परां भगवति प्रतिलभ्य कामं 
हृद्रोगमाश्वपहिनोत्यचिरेण धीरः ॥ 

अर्थात्‌ “जो पुरुष श्रद्धासम्पन्न होकर त्रजवालाओं के साथ की 
हुई भगवान्‌ विष्णु की इस क्रीड़ा का श्रवण या कीर्तन करेगा, वह 
परम धीर भगवान्‌ में पराभक्ति प्राप्त करके शीघ्र ही मानसिक 
रोगरूप काम से मुक्त हा जायगा |? 

किन्तु, यहाँ यह सन्देह हा सकता है कि कामलीला वर्णन या 
श्रवण करने से कामविजय कैसे होगा ? इसका उत्तर यह है कि 
यह कामलीला नहीं, वहिक कामविजयलीला है। इसके श्रवण 
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' और कीतन द्वारा कामविजयी भगवान्‌ ध्येय होंगे; इसलिये उपासक: 
का चित्त कामविजयी हो जायगा । 
भगवान्‌ पतञ्जलि कहते हैं 'बीतरागविषयं वा चित्तम्‌? अर्थात्‌ 
विरक्त पुरुषों के विरक्त चित्त का चिन्तन करनेवाला चित्त भी स्थिरता 
प्राप्त करता है। इसका क्या तात्पये है? यही कि विरक्त पुरुषों 
का ध्यान करनेवाले पुरुषों का चित्त भी क्रमशः उनकी आकृति 
और भाव का आलम्वन करता हुआ विरक्त हा जाता है । इसी 
प्रकार भगवान्‌ की माया का वर्णन करने से माया से उद्घार हाना 
वतलाया गया है;. जैसे-- 
` मायां वर्णयतोऽमुष्य ईश्वरस्यानुमोदतः । 
शृण्वतः श्रद्धया राजन्‌ माययात्मा न मुह्यति || 
इसका कारण यही है. कि यहाँ माया का वर्णन स्वतन्त्र रूप से 
नहीं है, अपितु माया के नियन्तारूप से इश्वर का ही वर्णन है । 
अतः मायाधीश भगवान्‌ का चिन्तन होते रहने से हम भी माया 
से माहित न होगे । इसी प्रकार यद्यपि काम-वणन से काम की 
वृद्धि ही हुआ करती है, तथापि यहाँ काम-वर्णन के व्याज से 
कामविजयी भगवान्‌ का ही वर्णन होने के कारण कामविजय-रूपः 
फल ही प्राप्त होगा । 
किन्तु, इस लीला के श्रवण और कीतन के अधिकारी सभी 
लाग नहीं हो सकते। उनमें कुछ विलच्णता होनी चाहिये । 
उनमें भी, वर्णन करनेवाला ता बहुत ही विलक्षण होना चाहिए; 
क्योंकि भगवान की जो दिव्यातिदिव्य लीलाएँ हैं उनके श्रवण-मनन , 
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से अधिकारियों पर प्रभाव पड़ता ही है। जिस प्रकार वोररसपूर्ण | 
काव्य पढ़ने पर चित्त में वीरता का सश्चार हाता है तथा करुणरस- 
प्रधान ग्रन्थ का अनुशीलन करने पर चित्त करुणाद्र हा जाता है, 
उसी प्रकार इस श््रङ्गाररसप्रधान लीला के श्रवण या कीर्तेन से चित्त 
में श्ङ्गाररस का उद्रेक होना भी स्वाभाविक ही है। हम देखते 
हैं कि यह जानते हुए भी कि, भगवान्‌ श्रीराम साक्षात्‌ परब्रह्म 
परमात्मा हैं, उनपर किसी प्रकार की सम्पत्ति या विपत्ति का कोई 
अनुकूल या प्रतिकूल प्रभाव नहीं पड़ सकता । जिस समय उनके 
वनगमन आदि का वर्णन सुनते हैं ता हठात. नेत्रां में जल आ ही 
जाता है। अत: भगवान्‌ की इस मधुरातिमधुर लीला के श्रवण- 
` कीर्तन के मुख्य अधिकारी तो वे ही हैं जो संसार की समस्त वासनां 
को जीतकर मनोनिरोधपूर्वक परब्रह्म परमात्मा का साक्षात्कार 
कर चुके हें । 
किन्तु यहाँ जा ऐसा कहा हे कि 'हृद्रोगमाश्वपहिनोत्यचिरेण धीरः? 
इससे यह भी सिद्ध होता है कि कामरूप हृद्रोग के रोगी भी 
इसका श्रवण कर सकते हैं । परन्तु वे कम-से-कम उस हृद्रोग से 
मुक्त होने के पूणे इच्छुक तो होने ही चाहिये, विषयी होने पर तो 
उनका उद्धार हो नहों सकेगा । उन्हें भो इसे ऐसे वक्ता से श्रवण 
करना चाहिये जो पूर्ण तत्त्वनिष्ठ हो तथा जो श्रोता के कामभाव 
की निवृत्ति करने में सर्वथा समर्थ हो। तब तो अवश्य इसके 
द्वारा भगवान्‌ के प्रति स्थायी रति का आविभीव होगा और उस 
. भगवद्रति के कारण काम का कदापि प्रभाव न होगा । 
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पहले यह कहा जा चुका है कि इस प्रकरण के आरम्भ में जा 
“श्रीवादरायणिरुवाच” है. उसका क्या रहस्य है । किन्तु किसी-किसी " 
प्रति से: इसके स्थान पर 'श्रीशुक़ उवाच? भी है। भगवान्‌ झुक * 
की तत्त्वज्ञता सुप्रसिद्ध हे ऑर इधर श्रोतां भी सवंसाधन-सम्पन्न 
कुहुकुल-भूषण महाराज परीक्षित हे । यदि ऐस श्रोता-चक्ता हों, तो 
अवश्य इसका महान्‌ फल हो सकता है । 
शुक उवाच? इस वाक्य का एक और भो तात्पर्य हा सकता 
है । प्रायः शुकतुरड से सम्बन्धित हाने पर फल में और भी अधिक 
मधुरिमा आ जाती है। इसी से कहा है-- 
निगमकल्पतरोर्गलितं फलं शुकमुखादमृतद्रवसं युतम्‌ | 
पिबत भागवतं रसमालयं मुहुरहो रसिका भुवि भाडुकाः | 
जिस प्रकार श्रीमद्भगवद्गीता उपनिपदूरूप गोओं का अस्तमय 
दुग्ध होने से ही परम आदरणीय है. उसी प्रकार यह भागवतपुराण 
भी वेदमूलक होने के कारण ही प्रमाण है। यह साक्षात्‌ कल्पवृक्ष 
का फल है और बह कल्पवृक्ष भी प्राकृत नहीं, बल्कि स्वयं शब्द- , 
ब्रह्मरूप वेद है। और यह उससे तोड़ा हुआ भी नहीं है, इसलिये 
इसके विषय में कच्चे या अम्ल होने की भी आशंका नहीं की जा 
सकती । यह तो स्वयं पककर गिरा हुआ 'है। इसलिये इसमें 
अत्यन्त मधुरता और सुगन्ध आ गई है। इसपर भी झुक के 
मुख का संयाग हो जाने से तो यह और भी अधिक सरस हो गया 
है। इसीसे कहा है 'पिवत', इसे पिओ। यद्यपि फल खाया 
जाता है, परन्तु इसे तो पीने के लिए कहा है। इसका तात्पये यही 
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है कि अन्य फलों के समान इसमें शुठली या छिलका आदि कोइ 
हेय अंश नहीं है, क्योंकि यह ता एकमात्र सुमधुर रसस्वरूप ही 
है । इसंलिये इसका पान ही करना चाहिये। कव तक. पान. 
करें ? “आलयम अर्थात्‌ मोक्ष पाकर भी | 
जीवनमुक्त महामुनि जेऊ । 
हरिगुन सुनहिं निरंतर तेऊ ॥ 

इस प्रकार जव झुकतुणडच्युत श्रीमद्भागवत ही पेय है, ते उसकी 
सारातिसारभूता रासपःचाध्यायी के विषय में ते कहना ही क्या 
है? यही “शुक उवाच? का गूढ़ रहस्य है । 

इसके सिवा ब्रज में हमने एक और वात भी सुनी थी । वहाँ 
के लोग कहा करते हे--'महाराज, महल की वात माहिलिहि जाने |! 
अर्थात्‌ सहल के भीतर क्या-क्या हाता है? इस रहस्य को तो 
महल के भीतर रहनेवाले ही जान सकते हैं; बाहर जो घास खोदने- 
वाला है उसे अन्तःपुर की बातों का. क्या पता लग सकता है ९ 
यह रासक्रीड़ा भगवान्‌ की परम अन्तरंग लीला है। इसका ममे 
ता वे ही जान सकते हैं जो श्रीराधारानी और नन्दनन्दन के 
अत्यन्त कुपापात्र हैं; अन्य निष्टावाले इसका रहस्य नहीं समझ 
सकते । अतः इसका वक्ता भी वही हो सकता है, जो परम अन्तरंग 
हो। अतः यह्‌ देखना. चाहिये कि इसका वक्ता कौन है। कोई 
कितना ही आत्मनिष्ठ हो, किन्तु यदि वह्‌ इस रस से अनभिज्ञ हा ' 
ता कम-से-कम रसिकां की प्रवृत्ति ता उसके वाक्य-श्रवण में हो नहीं 
सकती । अतः यह देखना चाहिये कि इसके वक्ता का रस में प्रवेश 
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है या नहीं। इस पर वे कहते हैं--“श्रीशुक उवाच’ यहाँ जो झुक 
हैं वे श्रीवृषभानुनन्दिनी के क्रीड़ाशुक हैं। जिस समय श्रीनन्द 
नन्दन उनके पास से चले जाते थे उस समय श्रीरासेश्वरीजी इहं 
पढ़ाया करती थीं--'ऋष्ण कहु, कृष्ण कहु, राधा मति कहु रे? | वे 
अपने अमृतमय अधरपुट से इनकी चंचु को चुम्बन कर इन्हें भगव- 
छीलाओं का पाठ पढ़ाया करती थीं । भावुकों का ऐसा कथन है कि | 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण की कृपा का पात्र वही होता है जिस पर श्रीवृषभा- 
चुसुता की कृपा होती है; उनकी कृपा, ललितादि प्रधान यूथेश्वरियों के 
क्रपापात्रों पर हुआ करती है और ललितादि की कृपा, अपनी नित्य- 
सहचरियों के कृपापात्र आचार्यो के कृपाभाजनां पर होती है । 
फिर जिनका चञ्चु स्वयं श्रीवृषभानुनन्दिनी की अधर-सुघा से 
चुम्बित हेता था उन श्रीशुक के मुखारविन्द स निःस्रत इस लीला 
के माधुर्य का तो कहना ही क्या है। अहो | जिनके अधरामृत 
का संयोग होने के कारण उनका किया हुआ वेणुनाद सम्पूण 
चराचर जीवों को मन्त्रमुग्ध कर देता था, वे रसराजशिरोमणि 
श्रीमाधव भी जिसके लिये लालायित रहते थे उस श्रीवृषभाचुनन्दिनी 
की अधरसुधा की माधुरी का वशेन कौन कर सकता है ? फिर 
उन श्रोवृषभानुनन्दिनी के अधरसुधा से पोंषित परमहंसशिरोमणि 
श्रीशुकदेवजी से अधिक रसिक और कौन होगा ? 
अआनन्द-वृन्दावन-चम्पू में एक बड़ी सुन्दर कथा है कि श्रीवृष- 
भानुनन्दिनी के सन्निधान में एक कलवाक्‌ नामक झुक रहता था | 
श्रीरासेश्ररीजी मणिपञ्जर से उस छुक को निकालकर अपने श्रोहस्ता- 


CC-0. Mumukshu Bhavan Collection. Digitized by eGangotri 


` श्रीरासलीलारहस्य 


> 


>. 


५ 
क 


रविन्द पर विठलाकर उसे दाडिमी-वीज खिलाती थीं । एक दिन 
झुक का दाड़िमी-चरीज खिला रही थीं कि दुष्पाप्य श्रीकृष्णचन्द्र में 
उत्कुट प्रीति और भूयसी लज्ञा और गुरूक्ति-विषवषणों से मति की 
विकलता, अपने वपु कीं परवशता और कुलीनवंश में जन्म 
आदि साचते साचते श्री रासेश्वरी के मुखारविन्दं से यह श्लोक 
निकल पड़ा--- 
दुरापजनवत्तिनी रतिरपत्रपा भूयसी- 
गुरूक्तिविषवर्षणेमतिरतीब दौःस्थ्यं गता । 
वपुः परवशं जनुः परमिदं कुलीनान्वये, 
न जीवति तथापि किं परमदुमरोऽयं जनः || 

झुक ने इस श्लोक को धारण कर लिया और श्रीवृषभानुदुलारी 
के श्रोहस्तकमल से उड़कर जहाँ श्रोत्रजेन्द्रनन्दन श्रीकृष्ण खेल रहे 
थे, वहीं एक वृक्ष की शाखा पर बैठकर 'ढठुरापजनवत्तिनी रतिः? इसी 
श्लोक को पढ़ा । श्रीकृष्ण ने झुक के मुख से विनिःसृत श्लोक का 
श्रवण करे आश्चर्य से यह किसी 'महानुरागवती' का झुक है, यह 
जानकर बड़े मधुर शब्दों में शुक स अपने समीप आने का अनु- 
रोध किया । झुक शाखा पर से' उड़कर श्रोकृष्ण के श्रीहर्तकमल पर 
बैठ गया । श्रोश्यामसुन्दर ने पुनः शलोक पढ़ने को कहा, झुक ने 
फिर उसी शलाक को सुनाया । अपनी प्रेयसी श्रीवृषभानु-दुलारी के 
प्रिय झुक द्वारा उनकी विरह-ञ्यथा से समन्वित भावमय श्लोक का 
धारण करके श्रीकृष्ण बड़े प्रसन्न हुए और शुक्र को धन्यवाद देन 
लगे। शुक ने कहा--श्रीत्रजराजकुमार गाढ़ालुराग के भार से 
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निभरभंगुरा, बड़े स्नेह से “श्रीकृष्ण” “श्रीकृष्ण” इस मधुमय नाम 
के पढ़ाती हुई अपनी स्वामिनी के कराम्वुरुह से मैं ता चश्वलता- 
वश च्युत हो गया हूँ, मुझ अधन्य को आप कैसे धन्य कहते हैं । 
गाढानुरागभरनिर्भरभज्ञ्‌ रायाः, 
कृष्णेतिनाम मधुरं मृदु पाठयन्त्या: | 
घिडमामधन्यमतिचञश्जलजातिदेपा- 
तस्याः कराम्बुरुहकेरकतर्च्युते5स्मि ।। 

इतने ही में श्रीकृष्ण का सखा कुसुमासव आ गया । वह भी 
शुक की वाग्मिता पर मुग्ध हुआ । इसी समय वृषभानुनन्दिनी की - 
सहचरी मधुरिका शुक को टू ढ़ती हुई वहाँ आई और कुसुमासव के 
पूछने पर कहने लगी कि अपनी स्वामिनी का क्रीड़ाशुक ढूँढने के लिये ' 
में आई हुँ । कुसुमासव ने कगड्ते हुए कहा कि यह शुक ते हमारे 
सखा श्रीत्रजराजक्ुमार का ही है, तुम्हारी स्वामिनी का यह तब 
समभा जायगा, जव तुम्हारे बुलाने से तुम्हारे हाथ पर आ जाय। 
मधुरिका ने हसते हुए कहा कि कुसुमासव, तुम्हारे सखा के श्रीहस्त- 
कमल के संस्पश-सुख का अनुभव करके शुष्क वंश की वशी भी 
सङ्ग त्याग नहीं करती, फिर यह चेतन पक्षी श्यामसुन्दर के 
श्रीहस्तारविन्द के स्पश-सुख को कैसे त्याग सकता है ? इसी समय 
श्री ्रजेन्द्रगेहिनी ने आकर कहा- ललन, भाजन को देर हा रही है 
क्यों नहीं आते ? कुसुमासव कहने लगा--अम्बा ! देखा, यह 
मधुरिका व्यथे ही झगड़ती है। हमारे सखा के झुक को अपनी 
स्वामिनी का बतलाती है । मधुरिका ने नन्दरानी को अभिवादन 
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किया । यशोदा ने स्नेह से मधुरिका का स्पशे करते हुए कहा-- 
कयां बेटी, क्या है ? मधुरिका ने कहा--देवि, कोई वात नहीं । 
यह्‌ झुक मेरी स्वामिनी वृषभानुकुमारी का है। इसके विना वे 
व्याकुल हैँ। में तो यही कह रही थी। श्रीत्रजेश्वरी ने कहा-- 
वेटी, तुम जाओ । कुमार के खेलने जाने पर मैं भेज दूँगी। यह | 
सुनकर मधुरिका प्रणाम कर चली गई। श्रीकृष्ण और कुसुमासव 
दामों ने ही प्रसन्न होकर झुक को दाडिमी-चीज आदि दिव्य पदार्थ 
खिलाये और फिर कुछ भाजन कर खेलने चले गये। इधर 
श्रीयशुसति ने अपनी दूती से झुक को भेजवा दिया। शुक ने 
अपनी स्वासिनी से उनके प्रियतम का सव समाचार सुनाया था । 

अतः यहाँ जो “श्रीछुक' कहा गया है, उसका तात्पये 'श्रियः 
शुकः? श्री जी का झुक, समझना चाहिये। ये वेश्री जी हैं 
जिनके दिव्यातिदिव्य स्वरूप पर मुग्ध होकर सैन्दर्य-माधुये 
आदि गुणगण सवेदा उनकी सेवा' में उपस्थित रहते हैं । 
“श्रीयते सवेंगुणैरिति श्रीः अतः ये शुकदेवजी भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
ओर, श्रीराधिकाजी के अत्यन्त स्नेह-भाजन और उनके परम 
अन्तरंग हैं । 

हमने ऐसा सुना है कि श्रीराधिकाजी ता उन्हें श्रीकृष्णनाम का 
ही पाठ पढ़ाती थीं, किन्तु जव वे चली जातीं तो श्रीश्यामसुन्द्र 
प्रेमपूवेक अपने मधुमय अधर-र्सामृत से पोषितकर उन्हें 'राधाकृष्ण 
राधाकृष्ण? ऐसा युगल नाम का पाठ पढ़ाया करते थे। उस 
समय यदि राधिकाजी आ जातीं ते उन्हें बड़ा संकोच हाता, और 

१६ 
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वह फिर यही कहतीं--'कृष्ण कहु, कृष्ण कहु, राधा मति कहु 
रे! । इससे जान पड़ता है कि वे दोनों ही के कृपापात्र थे । 

“श्री! शब्द का अर्थ भगवान्‌ भी है। “श्रीयते सवेरा णैय: स 
श्री: अर्थात्‌ जा सम्पूणं गुणों हारा आश्रित हैं वे श्री हैं। अतः 

, चे जैसे श्रीराधिकाजी के लीलाशुक हैं वैसे ही भगवान्‌ के भी 

हें । इसलिये वे इस रहस्य से खुब अभिज्ञ हैं और उसका वणन 
करने में भी पड़ हैं, क्योंकि शुक की वोली स्वभावतः ही मधुर होती 
है। इसी से किसी प्रति में “श्रोवादरायणिरुवाच' है ओर किसी में 
“शुक उवाच’ है । 

जब श्रीशुकदेवजी इस कथा का वर्णान करने लगे ते! उन्होंने 
साचा कि यह तत्त्व ता परम दुरवगाह्य है, क्योंकि यह भगवत्स्वरूप 
है। परन्तु यह है परम श्रयस्कर। ओर श्रय में बहुत विन्न 
हुआ करते हैं “श्रयांसि बृहुविन्नानि'। तिसपर भी यहद ते परम 
श्रेय है, इसलिये इसमें और भी अधिक विंन्नों की सम्भावना है। 
अतः इसके .आरम्भ में काई ऐसा मंगल करना चाहिये जा सब 
प्रकार के वित्नों की निवृत्ति करनेवाला हो । भगवान्‌ मद्गलों के भी 
मङ्गल और देवों के भी देव हैं-- 

मङ्गलं मङ्गलानां च दैवतानां च दैवतम्‌ । 

उनके द्वारा मङ्गल को भी मङ्गलत्व प्राप्त होता है तथा सारे 
संसार का मङ्गल उस मङ्गलसिन्धु का एक बिन्दु है। मङ्गल में 
देवता का अनुस्मरण किया जाता है परन्तु वे ता देवताओं के भी 
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देवता का स्मरण करते हैं। इसीसे वे मङ्गलों का भी मङ्गल करते 
हुए इस प्रकार आरम्भ करते हैं-- 
भगवानपि ता रात्रीः शरदोत्फुल्लमल्लिकाः | 
वीक्ष्य रन्तु मनश्चक्रे योगमायामुपाश्रितः ॥ 
यद्यपि भगवान्‌? शब्द का अथे आगे किया जातां है तथापि 
यह श्रवण मात्रःसे मङ्गलकारक है, इसलिये यहाँ मङ्गल के लिये 
भी है। जैसे दूसरे प्रयोजन के लिये लाया हुआ भी जलपूर्ण 
घट अपने दशन मात्र से यात्री के लिये मङ्गलप्रद हाता है उसो 
प्रकार जिसमें नित्य-ऐश्वय का योग हा उसे “भगवान्‌? कहते हैं । 
भग छः हैं-- | 
ऐश्वर्यस्य समग्रस्य धर्मस्य यशसः श्रियः | 
्ञानवैराग्ययोश्चेव पणणां भग इतीङ्गना || 
अर्थात्‌ समग्र ऐश्वये, समग्र धर्म, समग्र यश, समग्र श्री, समग्र 
ज्ञान और समग्र वेराग्य--इन छः गुणों का नाम 'भग' है। ये 
छः जिसमें हों बद्दी भगवान्‌ है। ये सव-के-सव जीव में ता अल्प 
मात्रा में हुआ करते हैं किन्तु भगवान्‌ में निरतिशय होते हैं । यहाँ 
“भगवान्‌? शब्द में जो मतुप्‌ प्रत्यय है. वह नित्ययाग या अतिशा- 
यन में है# 1 तात्पय यह्‌ है कि भगवान्‌ में जो भग है वह आग- 
न्लुक नहीं है, वल्कि उनका नित्ययाग है और वह निरतिशय है। 


% भूमनिन्दाप्रशंसासु ` नित्वयोगेऽतिशायने | 
सम्वन्धेऽस्ति विवक्षायां भवन्ति मतुबादयः ॥ 
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अच्छा यदि भगवान्‌ में नित्य निरतिशय ऐश्वय हा भी ता 
तुम्हें क्या लाभ ? इस पर हमें यही कहना है कि यह्‌ हमारे ही 
काम ता आवेगा । और इसका प्रयोजन ही: क्या हा सकता है? 
वस्तुतः भगंवान्‌ को ता इसकी कोई अपेक्षा है नहीं, क्योंकि वे ता 
आप्तकाम हैं । ऐश्वय का काम क्या हाता है? यही न कि वह 
अपने आंश्रय में महत्त्वातिशय या सैख्यातिशय का आधान करे । 
जितने गुण हैं उनकी सफलता तभी हाती है जव वे अपने आश्रय 
में सौख्यातिशय या महत्त्वातिशय का आधान करें; अतः भगवान्‌ 
का ऐश्वर्य भी यदि उनमें इस प्रकार के किसी अतिशय का आधान 
नहीं करते ता वे भले ही अप्राक्रत हों, व्यर्थ हैं । ये गुणगण शेष 
हैं और भगवान्‌ उनके शोषी हैं; तथा शेष शोषी के लिये हुआ ही 
करता है। 
अतः अव यह देखना है कि जिसमें ये गुण हैं वह निरतिशय , 
है या सातिशय ? यदि सातिशय है. तब तो ऐश्वयोदि गुण उसमें 
कुछ अतिशयता का आधान कर सकते हैं और यदि निरतिशय 
ज्ञान और आनन्द ही भगवान्‌ का स्वरूप है ता किसी अतिशयता 
का आधान करने में असमर्थ होने के कारण इन गुणों का कोई 
प्रयोजन ही नहीं हो सकता। वेदान्तप्रक्रिया के अनुसार 
महत्त्वातिशय का भी आधान ब्रह्म में नहीं हो सकता, क्योंकि 
न्म शब्द की व्युत्पत्ति है 'बृहत्त्वाद्त्रह्--वड़ा होने के 
कारण वह त्रम है। बृहत्‌, अनलत्प, भूमा ये सब एक ही 
अर्थ के वाचक हैं। जहाँ कोई संकोचक प्रमाण होता है वहाँ ता 
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अनस्पर् सातिशय होता है। जैसे 'सवे ब्राह्मणा भोजयितव्याः? 
इस वाक्य के अनुसार समस्त ब्राह्मणां को भाजन कराना सम्भव 
न होने के कारण 'सव शब्द का सङ्कोच करके केवल समस्त निम- 
न्त्रित ब्राह्मणों को भाजन कराना ही समझा जाता है । यहाँ 
ऐसा कोई प्रमाण नहीं है जिससे ब्रह्म का अनरपत्व सातिशय 
निश्चय किया जाय । अतः सङ्कोच कप्रमाण का अभाव होने के 
कारण यहाँ वही अर्थ करना चाहिये कि जा निरतिशय बृहत है 
अर्थात्‌ जिससे वड़ा और काई नहीं है वह भूमा ब्रह्म है । जा देश, 
काल या वस्तु से: परिच्छिन्न हो, अथोत्‌ अन्यान्याभावादि चार 
प्रकार के आभावों में से किसी का प्रतियोगी हा वह अपरिच्छिन्न 
( निरतिशय ) अनस्प नहीं हा सकता । अतः सव प्रकार के परि- 
च्छेद से रहित सच्चिदानन्द तत्त्व ही ब्रह्म है । ऐसा अपरिच्छिन्न 
तत्त्व सव प्रकार के बाध का अधिष्ठान हाने के'कारण अवाध्य सत्‌. 
है। यदि वह अबाध्य जड़ हा ता उसके भान के लिये किसी 

दूसरी वस्तु की अपेक्षा हागी और ऐसा होने पर इत होने के 

कारण वस्तुपरिच्छेद अनिवाये हागा । इसके सिवा अभिज्ञो की 

दृष्टि में जड़ वस्तु निरतिशय बृहत्‌ हो भी नहीं सकती ! अत: ब्रह्म 

सत्‌ ओर स्वयंप्रकाश है अथोत्‌ वह अपने से भिन्न किसी प्रकाशा- 

न्तर की अपेक्षा से रहित निरपेक्ष प्रकाशस्वरूप है। इस प्रकार 
अपने से भिन्न द्वैतादि उपद्रव-शून्य होने के कारण वह निरुपद्रुत 
पस्मानन्दस्वरूप है और अनन्त भी है। इससे भी ब्रह्म की निर- 
तिशयता सिद्ध हाती है। श्रीमद्भागवत में ब्रह्म, परमात्मा और 
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भगवान्‌--ये एक ही तत्त्व के नाम वतलाये हैं । 'बरह्मेति परमात्मेति 
भगवानिति शब्द्यते |' श्री श्रीधर स्वामी कां भी यही मत है। 
किन्तु कुछ लोगां का इससे मतभेद है । श्री जीव गोस्वामी, 
ने तत्त्वसन्दर्भ का आरम्भ इसी श्लोक से किया है । उन्होंने 
ब्रह्म से परमात्मा के और परमात्मा से भगवान्‌ को उत्कृष्ट 
माना है। उनका अभिप्राय कविवर. माघ के इस श्लोक से 
स्फुट हाता है-- | 
` चयस्त्विषामित्यवधारितं पुरा 
ततः शरीरीति विभाविताकृतिम्‌ | 
विभुरविभक्तावयवं पुमानिति 
क्रमादमु' नारद इत्यबोधि सः ॥ 

अर्थात्‌ दूर से नारदजी आ रहे थे । पहले ता समभा कि कोइ 
तेजःपुञज आ रहा है; फिर आकृति का भान होने पर साळूम हुआ 
कि कोइ शरीरी है। उसके पश्चात्‌ अवयव-विभाग की प्रतीति होने 
पर जाना कि कोई पुरुष है और फिर क्रमशः निश्चय हुआ कि 
नारदजी हैं । अतः श्री जीव गोस्वामी कहते हैं कि जब तक ब्रह्म दूर 
रहता है तव तक्र लोग उसे निगुण निर्विशेष समते हें । फिर 
उसका विशेष अनुभव दोने पर उसे परमाध्मरूप से जाना जाता है, | 
किन्तु जो उसकी नित्यसन्नियि में रहते हैं उन्हें वह अचिन्त्यानन्त- 
` कल्याणगुणगणोपेत जान पड़ता है । इस प्रकार अनुभव के उत्कषं 
के साथ उत्तरोत्तर ब्रह्म के निर्विशेष, सविशेष और साकार स्वरूप 
का साक्षात्कार होता है । 


\©C-0. Mumukshu Bhavan Collection. Digitized by eGangotri 


श्रीरासलीलारहस्य २४७ 


यहाँ अपने सिद्धान्त का पोषण करने के लिये उन्होंने यह भी 
कहा है कि ये ब्रह्म, परमात्मा और भगवान्‌ क्रमश: ज्ञानी, यागी 
और भक्तों की अपेक्षा से हैं तथा इनमें उत्तरोत्तर उत्कृ है । परन्तु 
इससे पूर्वे तत्त्व का लक्षण करते हुए यह कहा गया है कि 
“तत्वं यज्ज्ञानमद्वयम्‌ । अथीत्‌ जो . सजातीय-विजातीय- 
स्यगतभेदशून्य अद्वय ज्ञान है वही तत्त्व है। अतः यह बतलाना 
चाहिये कि लाग जो विशेषता दिखलाते हैं वह तत्त्व में है 
या केवल नामों में ही । यदि तत्त्व में काई भेद न हो तो नामा- 
न्तर दाने से ही उसके लक्षण में क्या अन्तर आ सकता है ? . जिस 
प्रकार यदि घट का यह लक्षण कर दिया कि 'कम्बुग्रीबादिमान्‌ घट: 
ता 'कलश' कहने से भी उसमें क्या अन्तर आ सकता है? अतः 
यदि तत्त्व का लक्षण 'तच्वं यज्ज्ञानमद्वयम्‌? ऐसा है ता नाम के भेद 
से उसमें क्या भेद दो सकता है ? 

के।ई लोग 'अद्वय' शब्द का अथं उपमारहित करते हैं । अतः 
उनके मत में उपमारहित ज्ञान ही अद्य ज्ञान है । . किन्तु “अद्वय? 
शब्द का ऐसा अर्थ करना किसी प्रकार ठीक. नहीं है। अद्दय का 
अर्थ ता देशकालवस्तुपरिच्छेदशून्य ही हे “नेइनानास्ति किञ्चन, नात्र- 
काचन मिदास्ति” इन वचनें में नाना और भिदा के साथ किश्वन 
ओर काचन शब्द का प्रयोग सब प्रकार के नानात्व और भेद का 
निषेध करता है । 

अव यदि युक्ति से विचार किया जाय ता भगवान्‌ को 
अचिन्त्यानन्तकस्याणगुणगणसम्पन्न मानने पर उन गुणों के 
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कारण' उनके शोषी में काई उपकार हाना भी अवश्य मानना 
पड़ेगा । यदि आप शेषी का सातिशय मानते हैं तब ता सिद्धान्त- 
विरुद्ध : हेगा--त्रह्म का सातिशयत्व तो किसी भी आस्तिक का 
मान्यं नहीं हा. सकता । आप जा कहते हैं कि उत्तरोत्तर सान्निध्य 
के बढ़ने पर भगवान्‌ के उत्तरोत्तर विशेष रूपों का अनुभव होता 

है.उन विशेषताओं का यही तात्पय है न कि वे अपने आश्रय में 

किसी अतिशय का आधान करें । किन्तु यदि परब्रह्म स्वरूप से 
ही निरतिशाय है तो सान्निध्य से उसमें क्या अन्तर पड़ेगा ? यदि 
सान्निध्य को केवल उसकी विशेषताओं की अभिव्यक्ति का कारण 
सानागे ता यह बतलाओ कि तुम्हारा वह सान्निध्य क्रियाकृत है 

या ज्ञानकृत । यदि क्रियाकृत है तो ब्रह्म में परिच्छिन्नता आ 

जायगी और यदि ज्ञानकृत है ता मायावाद का प्रसङ्ग उपस्थित हा 

जायगा जो आपको अभोष्ट नहीं है । 

: ब्रह्म निरतिशय बृहत्‌ है। बृहत्ता की कल्पना करते-करते जहाँ 
तुम शान्त हा जाओ वह ब्रह्म है। और सान्निध्य के द्वारा तुम 
जिस अतिशयता का आधान करना चाहते हो उसे ता हम सव- 
देशी मानते हैं। यदि कहा कि जिस प्रकार 'सवे ब्राह्मणा भोजयि- 
त्व्या:!--समस्त ब्राह्मणों को भाजन कराना चाहिये इत्यादि वाक्यों 
में समस्त पद से केवल निमन्त्रित ब्राह्मण ही ग्रहण किये जाते हैं 
उसी प्रकार यहाँ भी कुछ सङ्कोच कर लिया जायगा, ता ऐसा 
कहना ठीक नहीं, क्योंकि वहाँ संसार के सम्पूणं ब्राह्मणों का 
भोजन कराना अभिप्रेत ही. नहीं है; अतः सङ्कोच तो केवल वहाँ 
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किया जाता है जहाँ कोई सङ्गोचक प्रमाण हाता है। जा वस्तु देश- 
परिच्छिन्न, कालपरिच्छिन्न, अथवा वस्तुपरिच्छिन्न हाती है उसी 
में सझोच किया जाना सम्भव है.। निरतिशय वस्तु में कोई परि- 
च्छेद नहीं हाता, इसलिये उसमें सोच भी नहीं किया जा सकता-- 

यत्र नान्यत्पश्यति नान्यच्छुणोति, नान्यद्विजानाति स मृमाथ 
यत्रान्यत्पश्यत्यन्यच्छुणोत्यन्यद्विजानाति तदल्पम्‌ । 

अत: ये “भग? निरतिशय भगवान्‌ में किसी सौख्यातिशय 
या महत्त्वातशय का आधान नहीं कर सकते । भगवान्‌ में किसी 
प्रकार के अनर्थ की सम्भावना नहीं अतः अनर्थ-नित्रत्ति में भी 
गुणों का उपयोग नहीं हो सकता । भगवान्‌ ने यह ऐश्वये भक्ता के 
लिये ही धारण किया है। उनकी यह काम-विजयलीला भी 
भक्तों के ही लिये थी। इसलिये भगवान्‌ जो अचिन्त्यानन्त- 
कस्याणगुणगण धारण करते हैं: वे उपासकों के लिये ही 
हैं, जिससे कि उनकी उपासना द्वारा वे उन गुणां को प्राप्त 
कर सके । 

हमने यह्‌ विचार इसी लिये किया है कि जा लोग भगवान्‌ को 
निरतिशय ब्रृहत्‌.आनन्दस्त्ररूप नहीं मानते उनके मत में वह ब्रह्म भी 
नहीं हा सकता, क्योंकि ब्रह्म, भूमा इन शब्दों का एक ही अथं है । 
इनका तात्पर्य एक ही वस्तु में है। अतः भूमा कौन है (--'यत्र 
नान्यत्पश्यति नान्यच्छुणोति नान्यद्विजानाति' जहाँ न कोई और 
देखता है, न सुनता है और न जानता है, जहाँ कोई अन्य है वह 
त्ता अल्प ही है. 'यदहपं तन्मत्येमः । इसलिये जहाँ भूमा है वहाँ 
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हवेत नहीं, क्योंकि द्वैत ता वस्तुकृत परिच्छेद में ही हो सकता है । इस 
प्रकार जहाँ हेत का अभाव है वहीं अद्वैत है, इसीसे कहा है-- 

“यत्र त्वस्य सरवंमास्मेवामृत्तत्र केन कं पश्येत्‌ केन क॑ विजानीयात्‌? 

इत्यादि । 

अबं यदि आप ब्रह्मं के अनह्प मानते हैं ता गुणगण कैसे ? 
और यदि गुणगण है ता गुणगण और उनके आश्रय का तथा 
गुणों का स्त्रगतभेद है या नहीं? यदि उनमें भेद है तो ब्रह्म 
परित्डिन्न सिद्ध होगा और इससे उसका ब्रह्मत्व ही बाधित हो 
जायगा । 

यदि कहो कि हम ब्रह्म, परमात्मा और भगवान्‌ में भेद मानते 

हैं; हमारे मत में भगवान्‌ परम अन्तरङ्ग सात्वतों के प्राप्य हैं; 
परमात्मा योगियों के प्राप्तव्य हैं तथा ब्रह्म अत्यन्त बहिरङ्ग ज्ञानियों 
का ध्येय है। इसीसे भगवान्‌ ने भी यागी को ज्ञानियों से भी 
वड़ा माना है “ज्ञानिभ्योऽपि मताऽधिकः’ और भक्तों को समस्त 
यागियों से उत्कृष्ट माना है । 

योगिनामपि सवेषां मद्गतेनान्तरात्मना | 

श्रद्धावान्‌ भजते यो मां स मे युक्ततमो मतः ॥ 

--ते ऐसा मानने से भी उनकी अल्पता सिद्ध होती है क्योंकि 
तीन होने के कारण उनमें वस्तुकृत परिच्छेद तो है ही। इसलिये 
ऐसा मानना उचित नहीं । 

हम यह ते पहले कह ही चुके हैं कि लक्ष्य का भेद लक्षण- 
भेद से होता है, नाम से नहीं होता । . जैसा कम्बुप्रीवादि 
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प्रथुबुध्नादरस्वादि लक्षण एक होने से घट, कलश--इन नामों का 
दृ हाते हुए भी वस्तु का भेद नहीं हाता, ठीक वैसे ही जव लक्षण 

द नहीं हे तो व्रह्म या भगवान्‌ आदि नामो के भेद से लक्ष्य का 

कैसे होगा ? यहाँ तत्त्व का लक्षण 'तत्त्वं यञ्ज्ञानमद्वयःः ऐसा 
केया है। इसलिये उसमें किसी भी प्रकार का भेद नहीं हा 
सकता । अतः आश्रय, जा कि तत्त्व है, अनन्त है, निरतिशय है 
ओर अद्रय है; गुणगण उसमें किसी प्रकार के अतिशय का आधान 
नहीं कर सकते। वे तो अपनी सिद्धि के लिये ही भगवान्‌ का 
आश्रय लिये हुए हैं ॥ भगवान्‌ कहते हें 

नियुणं मां गुणाः सवे भजन्ति निरपेक्षकम्‌ | ` 
इस प्रकार गुणों ने यद्यपि अपनी सिद्धि के लिये ही भगवान्‌ 

का आश्रय लिया है और भगवान्‌ ने भी उन पर कृपा करके उन्हें 
स्वोकार कर लिया है तथापि इसका कोई अन्तरङ्ग प्रयोजन भी 
हाना ही चाहिये । वह प्रयोजन यही है कि जा लाग उन अचिन्त्य- . 
जुण॒गणविशिष्ट भगवान्‌ की आराधना करेंगे उन्हें उन गुणों की 
प्राप्ति होगी । 
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इसी से श्रीशुकदेवजी ने इस लीला के विन्नं की निवृत्ति के 
लिये “भगवान! शब्द से मङ्गलो का भी मङ्गल किया है। इसके 
सिवा उन्होंने यह भी साचा होगा कि यह लीला अत्यन्त दुरवगाह्य 
है, हम इंसका अवगाहन करने में समथ नहीं हैं; परन्तु भगवान्‌ 
का स्मरण करने से हम इस दुरवगाह्य का भीं अवगाहन कर 
सकेंगे । भगवत्स्मरण से हमें भगवदैश्रये की प्राप्ति दागी और 
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उससे हमे इसके वणन का सामर्थ्य प्राप्त होगा तथा लोक में यह 
भी देखा जाता है कि वक्ता की रूक्षता के कारण एक अत्यन्त 
सधुर-प्रसङ्ग भी रूखा जानं पड़ता है और वक्ता के माधुर्य से ही 
'किसी रूखी वात में भी सरसता आ जाती है। इसीसे कहा है-- 
“कवीनां रसवद्धचः |? 

हम पहले कह चुके हैं कि भगवान्‌ शुकदेवजो के स्वयं श्री वृष- 
भानुदुलारी और भगवान्‌ श्यामसुन्दर ने अपनी अधर-सुधा का पान 
कराकर पढ़ाया था । उस युगलमूर्ति के 'अधरास्रतपान से उनकी 
वाणी में कितना माधुयं आ गंया था, इसका कौन वणेन कर * 
सकता है ? फिर भी इसं प्रसङ्ग को दुरवगाह्य समझ कर उन्होंने 
भगवान्‌ का स्मरण किया | 

इस प्रकार भगवान! शब्द से यह ता मङ्गल और वक्ता का 
तात्पर्य-सूचन हुआ । परन्तु "भगवान्‌? शब्द का यह्‌ अर्थ ता ऐसा 
है जैसे किसी अन्य काये के लिये लाये हुए जल के घड़े को देखकर 
उसे शुभ शकुन का सूचक मानकर देखनेवाले को आनन्द होता है। 
इसका मुख्य प्रयोजन तो दूसरा ही है। अब हम रासपश्चाध्यायी 
के प्रथम उछ्लोक की व्याख्या आरम्भ करते हैं 

भगवानपि ता रात्रीः शरदेत्फुल्लमल्लिकाः | 
वीक्ष्य रन्तु मनश्चक्र योागमायामुपाश्रितः ॥ १ ॥ 

सरलाथउन रात्रियों में शारत्कालोन मल्लिक्रा को विकसित 
हुई देखकर भगवान्‌ ने भी योगमाया का आश्रय ले रमण करने के 
लिये मन किया ।. 
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विचार करने पर माळूम होता है कि इस स्छोक. का तात्पय 
विराधद्योतन में है। रमण करने की इच्छा ते अनाप्तकामों का 
हुआ करती है। किन्तु जब कि भगवान्‌ के चरणारविन्दमकरन्द 
का रसास्त्रादन करनेवाले तत्त्वज्ञ भी आत्माराम हुआ करते हें 
अर्थात्‌ वे भी रमण के लिये आत्मातिरिक्त साधन की अपेक्षा नहीं 
करते तो भगवान्‌ को रमण करने की इच्छा होना तो ` किसी प्रकार 
सम्भव नहीं है | ` यदि भगवान्‌ ने रमण करने की इच्छा की ते 
अवश्य यह बहुत विरुद्ध वात है। रमणकृती की भगवत्ता और 
भगवान्‌ का रमण करना--दोनों ही सवंथा अनुपपन्न हैं। 

यदि कहो कि स्वरूप से तो सभी जीव आप्तकाम हैं--वेदान्त- 
सिद्धान्तानुसार तो जितना भोक्त-भाग्य-वर्ग है सब ब्रह्म ही है; 
परन्तु जीव तो रमण करने की इच्छा करता ही है। परमात्मा से 
विमुख होने के कारण इसका ऐश्वर्य तिराहित हा रहा है, भगव- 
दुन्मुख होने पर उसका ऐश्वय अभिव्यक्त हा जाता है। ब्रह्मादि 
भी तो वस्तुत: जीव ही हैं। अत: यदि भगवान्‌ ने भी रमण की 
इच्छा कीं तो क्या आश्वये है (--तो ऐसा कहना ठीक नहीं, क्योंकि 
उनमें “भग? है। उनमें समग्र ऐश्वये है, समग्र ज्ञान है, समग्र 
वैराग्य है और समभ्र श्री है। जिनमें ऐश्वय एवं ज्ञानादि की 
कमो होती है उन्हीं में वासना होनी सम्भव है। किन्तु जिसमें 
इनकी पूर्णता है उसमें किसी प्रकार की वासना का प्रादुभूत होना 
सम्भव नहीं मालम हाता । इसके सिवा “भगवान! का एक 
दूसरा लक्षण भी है 
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उत्पत्ति च विनाशं च भूतानामागतिं गतिम्‌ । 
वेत्ति विद्यामविद्यां च स वाच्यो भगवानिति ॥ 


अर्थात्‌ जा उत्पत्ति, नाश, आना, जाना तथा ज्ञान और 
अज्ञान को जानता है उसे भगवान? कहना चाहिये । 


अतः जीव और भगवान्‌. में तो बड़ा अन्तर हे। इसीसे 
ऐसा माना गया है कि जीव ब्रह्म ता हो जाता है परन्तु भगवान्‌ई 
नहीं हा सकता, क्योंकि स्वरूपतः निर्विशेष ब्रह्म से तो उसका अभेद 
है हो किन्तु निरतिशय ऐंश्वर्य तो केवल इश्वर में ही है, यह उसमें 
नहीं हा सकंता । संसार में दो इश्वर नहीं हो सकते। अत: 
भगवान्‌ ने रमण करने की इच्छा क्‍यों की, यह प्रश्न ता 
खड़ा ही रहता है। 

देखो, एक ही पदार्थ के लिये पङ्कज, जलज, अरविन्द एवं 
कमल आदि कई शब्दों का प्रयोग हाता है। उसके ये नाम गुण- 
विशेषों की अपेक्षा से हैं। जैसे तापापनादकरूप से उसे "जलजः 
कहेंगे तथा उद्धवस्थान से वैलक्षएय प्रदर्शित करना होगा तो पङ्कज 
कहेंगे। इसी प्रकार अन्य शब्दों फे प्रयोग के विषय में समझा । 
यही बात अमर, मधुप, मधुकर, अलि एवं षट्पद आदि शब्दों के 
विषय में भो कही जा सकती है.। ये भी यद्यपि एक ही व्यक्ति के 
वाचक हैं तथापि “श्रमण शब्द से उसकी. अस्थिरता .का द्योतन 


# यहाँ “भगवान? शब्द परम-ऐश्वर्यंशाली परमेश्वर का वाधक है | . 
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होता है और 'मधुप' शब्द से मिष्टप्रिया का । इसी तरह यद्यपि 
भगवान्‌ ब्रह्म एवं परमात्मा स्वरूपतः तो एक ही हैं, परन्तु 
इन शब्दों से उसके विशेष-विशेष .पक्षों का द्योतन होता है। 
यहाँ “भगवान्‌! शब्द अवश्य रमण के साथ विरोध प्रदर्शन के 
लिये ही है । 

“सगवानपि रन्तु' मनश्चक्र'--भगवान्‌ ने भी रमण करने 

के लिये मन किया -यह वात उनके ऑत्सुक्यातिशय का द्योतन 
करती है। अथौत्‌ भगवान्‌ को रमण करने की ऐसी उत्सुकता 


~ 


हुई कि उन्होंने मन वना डाला; वस्तुतः ता वे “अप्राणो ह्यमना 


किन्तु रमण तो विना मन के हो ही नहीं सकता । भगवान्‌ 
का रमण क्या था ? यही न कि, अपने सैन्दये-माधुये को 
गोपाङ्गनाओं की इन्द्रियों से उपभोग कराना और गोपाङ्गनाओं के 
सौःदय-माधुयोतिशय को अपनी इन्द्रियों से भागना । परन्तु यदि 
भगवान्‌ सजातीय, विजातीय एवं स्वगत भेद से रहित हों तो यह 
साग कैसे बन सकता है ? उसका मुख्य साधन तो मन है। इसी 
से गोपाङ्गनाओं के सौन्दये-माधुर्योदि गुणों का समास्वादन करने के 
लिये भगवान_ने मन बनाया । 

यदि कहो कि उन्होने भक्तों पर अनुग्रह करने के लिय ही मन 
बनाया था तो यह ठीक नहीं, क्योंकि यहाँ “चक्र! इस क्रिया में 
आत्मनेपद है। आत्मनेपद वहीं हुआ करता है जहाँ क्रिया का 
फल अपने लिये होता है। जहाँ क्रिया-फल दूसरे के लिये होता 
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है वहाँ परस्मैपद हुआ करता है। इसलिये यदि भगवान_का यह 
कम भक्तों के लिये होता तो यहाँ “चक्र! के स्थान में “चकार? होता । 
परन्तु भगवान्‌ को रमण की उत्सुकता होना तो सवथा 
असम्भव है। क्योंकि भगवान? तो कहते ही उसे हैं जिसमें 
ऐश्वये, ज्ञान एव' वैरान्यादि कीं निरतिशयता हो। इस प्रकार 
जिसमें नित्य और निरतिशय ऐश्वर्यादि हैं और जो अपने नित्य- 
स्वरूप में सवथा तृप्त है उसे ऐसी रमणेच्छा होना तो अनुपपन्न 
ही है। इस अनुपपांत्त को सुचित करने के लिये ही यहाँ “अपि? 
शब्द दिया है। अर्थीत्‌ यद्यपि ऐसा करना था तो अयुक्त 
ही परन्तु ऐसा हो ही गया। इसका अनोचित्य हम भी स्वीकार 
करते हें । यह गोपाङ्गनाओं के सैभाग्यातिशय की ही महिमा है। 
यदि कहो कि इसका हेतु क्या है तो हमारा यही कथन है कि 
हेतु कुळ भी नहीं है। यह देखा ही जाता है कि आत्माराम 
मुनिजन भी भगवान_की माधुरी पर आकर्षित हो जाया करते हैं । 

वास्तव में ते उन्हें भी काई कत्तेव्य नहीं हुआ करता । 

ज्ञानामृतेन तृप्तत्य कृतङ्कत्यस्य यागिनः | 
नैवास्ति किश्वित्कत्त व्यमस्ति चेन्न स तत्ववित्‌ | 

तथापि वे भगवच्चचों में लगे ही रहते हें । उन्हें स्वयं भी इस 
चात का पता नहीं लगता कि हमारा चित्त उसमें क्यों आसक्त है। 
बहुत हुआ तो कह देंगे-'इत्थंमूतगुणो हरिः-भाई, भगवान. हैं 
ही ऐसे गुणवाले । किन्तु युक्तियुक्त विचार से ता .यही सिद्ध 
होता है कि आत्माराम का किसी भी गुण से आकर्षित ` नहीं होना 


CC-0. Mumukshu Bhavan Collection. Digitized by eGangotri 


श्रोरासलीलारहस्य २५७ 


चाहिये । यदि कहो कि वे इसलिये भजन-ध्यान में लगे रहते होंगे 
जिससे कोइ मन्थि न रह जाय ता ऐसा कहना भी उचित नहीं, 
क्योकि वे निम्नन्थ होते हैं “निम्नेत्था अपि? | यद्यपि लोक में 
ऐसा देखा जाता है कि विना प्रयोजन के कोई भी प्रवृत्ति नहीं होती, 
तथापि इनका कोई प्रयोजन भी नहीं हाता । वस्तुतः भगवान्‌ में 
ह गुण ही है। जिस प्रकार लाहे को आकर्षित करना अय- 
स्कान्तमणि का स्वभाव है उसी प्रकार भगवान_भी आत्मारामों के 
चित्तां को अपनी ओर खींच लिया करते हैं। अयस्कान्तमणि 
यद्यपि ` सभी प्रकार के लोहे को खींच लेता है तथापि जो लोहा 
जितना निर्दोष होता हे उतना शीघ्र आकृष्ट होता है । इसी प्रकार 
भगवान्‌ भी तत्त्ववेत्ता के निर्मेल चित्तों को अधिक आकर्षितः 
करते हैं। यह भगवान. के सैन्दये-माधुये का महत्त्वातिशाय है । 
इसी प्रकार यद्यपि भगवान. आप्तकाम हैं, पूर्ण हैं, निरतिशय 
हैं; तथापि यह गोपाङ्गनाओं का प्रेमातिशय ही था कि जिसने 
भगवान. को भी आकर्षित कर लिया, इससे अगवान_ के माधुयं 
एव' सौन्द्यातिशय की अपेक्षा भी त्रजाङ्गनाओं के .प्रेमातिशय की: 
उत्कृष्टता सिद्ध होती है। सनकादि और शुकादि भी आत्मरत थे 
और भगवान, भो आत्मरत हैं; परन्तु भगवान_ की. आत्मरति में 
आर उनको आत्मरति में अन्तर है । - क्योंकि समग्र ज्ञान, समग्र. 
वैराग्य और समग्र ऐश्वये तो एकमात्र भगवान. में ही है और किसी. 
में नहीं है तथापि भगवान. ने तो अपने सौन्दयोतिशय से असमग्र, 
ज्ञान-वैराम्यपूणे सनकादि के .ही माहित किया परन्तु गोपाङ्गनाओं. 
१७ 
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ने अपने प्रेमातिशय से समग्रज्ञान-बैराग्यसम्पन्न भगवान को भी 
माहित कर लिया। इसी से यहाँ “अपि? शब्द का प्रयाग 
किया गया है। 
. “चक्र! में आत्मनेपद और अपि तथा भगवान_ पद का 
स्वारस्य प्रदर्शित करने के लिये ही “ता: रात्री: वीक्ष्य!' ऐसा कहा 
गया है। "तद्‌? पद प्रायः प्रसिद्ध अर्थ का द्योतक हुआ करता है । 
यहाँ 'ता:” ऐसा विशेषण देने से मालूम होता है कि वे रात्रियाँ 
कोई विलक्षण ही थीं। ये वे रात्रियाँ थीं जिन्हें गापाङ्गनाओं ने 
“मयेमाः रंस्यथः क्षपाः? इस वरदान से प्राप्त किया था, जिन्हें उन्होंने 
ब्रताचरण द्वारा कात्यायनी देवी के प्रसन्न करके ओर फिर उनकी 
कृपा से श्रीकृष्णुचन्द्र को प्रसन्नता प्राप्त करके उनसे वरदानरूप में 
प्राप्त किया था । इस प्रकार भगवान. और कात्यायनी देवी इन 
दोनों की प्रसन्नता से प्राप्त हुई वे रात्रियाँ अवश्य कुछ विलक्षण ही 
होनी चाहिये थीं । 

जैसे श्रोक्रष्ण-सम्मिलन के लिये त्रजाङ्गनाओं को श्रीकात्यायनी 
का अचन करना पड़ा था, वैसे ही श्रीकृष्ण को भी अपनी 
ग्रेयसियों के मिलने के लिये महारुद्ररूपा बंशी का आराधन युक्त 
ही था। श्रीकृष्ण, उस रुद्ररूपा वंशी को अपने अस्तमय सुखचन्द्र 
में अधर-पल्लव पर लिटा, अधरसुधा का भाग लगाकर सुकोमल 
अंगुलिदलों से उसका पादसंवाहन करते हैं । सुन्दर मुकुट का छत्र 
आर कुएडलों की आभा से उसकी आरती करके श्रीकृष्ण रुद्र- 
रूपा वंशी का साङ्गोपाङ्ग आराधन करते हैं। 
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इससे यह भी सिद्ध होता है. कि भगवान_ की यह लीला काम- 
वश नहीं थी, क्योंकि यदि भगवान_ कामुक होते तो इतने दिन पीछे 
की रात्रियों का निर्देश कयां करते ? कामुकों को ता एक-एक क्षण 
युग के समान वीता करता है, वे तो देवळृत काल-व्यवधान के भी 
सहन करने में असमर्थ होते हैं फिर स्वयं अपनी इच्छा से ही एक 
वर्ष की अवधि बढ़ाना ता उनके लिये सम्भव ही केसे होता ? 

किन्तु भगवान_ ने ऐसा किया क्यों? इसका उत्तर यही है 
कि उनका यह अवधिनिदेश त्रजाङ्गनाओं की निष्ठा के परिपाक के 
लिये था । अभी तक तो उन्हें भगवान्‌ की प्राप्ति ही बहुत ठुलेभ 
जान पड़ती थी, क्योंकि यदि वे भगवान्‌ को सुलभ सममती ता 
कात्यायनी-पूजन और त्रतादि तपस्या का कष्ट सहन कयां करतीं ? 
तपस्या ता सवंदा दुलंभ वस्तु के लिये ही की जाती है और जो 
वस्तु दुलेभ हातो है. उसके प्रति विशेष प्रम नहीं हुआ करता । देखा, 
साधारण मनुष्यों का माक्त और साम्राञ्यादि की प्राप्ति के लिये भी 
इतनी इच्छा नहीं होती जितनी दस-बीस रुपये और स्त्री-रमणादि 
प्राकृत भागों की हुआ करती है, क्योंकि वे ता उन्हें अपने साम्य 
से बाहर जान पड़ती हें । जिस वस्तु के मिलने की सम्भावना' 
नहीं हाती उसके लिये उत्कट इच्छा भी नहीं हुआ करती । अतः 
जब तक उन्हें भगवान्‌ ठुलेभ प्रतीत होते थे तब तक उनके प्रति उनका 
उत्कट प्रेम नहीं था और भगवत्प्राप्ति का साधन एकमात्र उत्कट 
प्रेम ही है । अब, जब भगवान्‌ ने प्रकट हकर उन्हें वरदान द्या 
ता उनको भगवददशेन की योग्यता तो प्राप्त हा गई थी परन्तु रमण 
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की याग्यता नहीं थी । रमण की योग्यता ता तभी होगी जव 
भगवान_ को सुलभ समझकर उनके प्रति उत्कट प्रेम हो। अतः 
भगवान. ने उन्हें वही साधन दिया जिससे कि वे उन्हें सुलभ संम- 
झने लगें । भगवान. के वर देने से उन्हें भगवान्‌ की सुलभता 


~ 
नड 


अनुभव होने लगी और उन्हें विश्वास हो गया कि अब ता भगवान्‌ 
अवश्य रमण करेंगे। जव किसी इट वस्तु की प्राप्ति की सम्भावना 
हो जाती है ता उसकी प्रतीचा असह्य हा जाया करती है। अतः 
भगवान. के इस वरदान से उनका प्रेम इतना उत्कट हा गया जितना 
कि अब तक कभी न हुआ था । इसी लिये भगवान_ ने एक वषे 
का व्यवधान रक्खा था । ; 
इसका एक और भी कारण है। यह सिद्धान्त है कि प्राकृत 
गुणमय शारीर भगवान्‌ के साथ रमण करने की योग्यता नहीं 
रखता । इसके लिये अप्राकृत रसमय शरीर हाना चाहिये.) 
किन्तु इसकी प्राप्ति कैसे होती है? उसका प्रकार यह है। जिस 
दिन से प्राणी करुणासिन्धु श्रीभगवान_ की कृपा का अनुसन्धान: 
करता है उसी दिन से उसका अप्राक़्त रसमय शारीर बनना आरम्भ - 
हा जाता है। इसे स्पष्टतया समभने के लिये एक वात पर ध्यान ' 
देना चाहिये । लोक में यह देखा जाता है. कि ग्राह्म-माहक भावों ' 
में साजात्य रहा करता है। तैजस नेत्र से तैजस रूप का ज्ञान 
हाता है तथा आकाशीय श्रोत्रसे'ही आकाशीय शब्द का ज्ञान 
हाता है। मन पाँचां भूतां के सात्त्विक अंश का काये है इसी लिये : 
उससे पाँचों भूतो के गुणों का ग्रहण हो सकता. है |: इसी प्रकार ' 
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यहाँ भी देखना चाहिये । भगवान. प्राकृत हैं या अप्राकृत ? वे ता - 
सत्यज्ञानानन्तानन्दमूर्ति ही हैं । 
सत्यज्ञानानन्तानन्दमा त्रेकरसमूर्त यः | 
अस्पृष्टभू रिमाहात्म्या अपि ह्यू पनिषद्‌ दशाम ॥ ` 
उनके मंहान_ माहात्म्य को सममने में ता वेदान्तविद्‌ भी 
असमर्थ हें । उनमें प्राकृत भाव का लेश भी नहीं है। दीपकलिका 
है? वह शुद्ध अभ्निमात्र ही ता है। जिस प्रकार वत्ती और 
तैल को निमित्त बनाकर अग्नि ह्‌? दाहकत्व-प्रकाशकत्व विशिष्टरूप 
में परिणत हुआ करता है उसी प्रकार परमान्तरङ्ग अचिन्त्य-दिंव्याति- 
दिव्य लीलाशाक्ति को ही निमित्त वनाकर वह झुद्र परमानन्दवन 
परत्रह्म ही भगवान्‌ कृष्णारूप में प्रकट होता है । 
जिस समय भगवान ऊखल में वॅध गये थे उस समय ऐसा 
कहा गया है--'बबन्ध प्राकृतं यथा? । | 'प्राकृतं यथा? इस उक्ति 
का क्या तात्पय है? इसका यही रहस्य है कि भगवान्‌ प्राकृत-भिन्न 


~ 


हैं। गीता में भगवान्‌ ने कहा है . 
| जन्म कमं च मे दिव्यमेवं यो वेत्ति तत्त्वतः | 
स्यक्त्वा देहं पुनजन्म नेति मामेति . सोऽन ॥ 
इस प्रकारः जव स्वयं भगवान्‌ ही कह रहे हे :कि-जो < पुरुष 
मेरे दिव्य जन्म-कम को जानता है, वह 'पुनजन्म- को प्राप्त नहीं 
- हाता; ते. भगवान्‌ की अप्राकृतता के विषय में - किसो सन्देह 
का: अवकाश ही: कहाँ है १ -वॉमनपुराण का वचन है-- 
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सवे देहाः शाश्वताश्च नित्यास्तस्य महात्मनः । 
हानापादानरहिता नैव प्रकृतिजाः क्वचित्‌ ॥ 

इसी प्रकार की और भी बहुत-सी उक्तियों से सिद्ध होता है 
कि भगवान्‌ का दिव्य मङ्गल-विग्रह अप्राकृत ही है। जो लोग 
युक्तिवाद से उसे अनित्य या भौतिक सिद्ध करने का प्रयत्न करते 
हैं उन्हीं से श्रीविश्वनाथ चक्रवर्ती कहते हैं--“ये ठु. भगवतो विग्रहं 
लक्ष्यीकृत्य युक्तिशरानादिव्सवस्ते घोरे नरके निपतिष्यन्ति अलं तैः 
सहालापेन।? अर्थात्‌ जो लोग भगवान्‌ की दिव्य मङ्गलमयी मूर्ति 
के लक्ष्य करके युक्तिरूप वाणों को ग्रहण करना चाहते हैं वे घोर 
नरक में गिरेंगे, उनके साथ बात करने की भी आवश्यकता नहीं है । 

ऐसा क्यों है ? जिस प्रकार “परदारान्नाभिगच्छेत्‌? इत्यादि 
निषेध वाक्यों का अतिलङ्कन करने से जीव नरकगामी होता है 
उसी प्रकार भगवदीय रहस्य के विषय में कुछ भी वाद-विवाद करने- 
वाले पुरुष को अवश्य उसका दुष्परिणाम भागना पड़ता है, क्योंकि 
भगवान्‌ की गति अचिन्त्य है और अचिन्त्य विषयों के सम्बन्ध में 
तक करना सर्वथा निन्दनीय है--“अचिन्त्याः खलु ये भावा न तांस्त- 
केण योजयेत्‌ |? अतः भगवद्विम्रह के प्राकृतत्व के विषय में 
किसी प्रकार की शक्का न करनी चाहिये। उसमें, उसका अनित्यत्व 
सिद्ध करनेवाले, सावयवत्वादि हेलुओं का अभाव है, क्योंकि वह्‌ 
प्राक़्तत्व आदि दोषों से रहित है । 

इस क्रम से देखें ता भगवान्‌ प्राक्त हाने के कारण नित्य 
हैं। यदि कहा कि भगवद्वियह का अप्राकृत और नित्य मानने पर 
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ता अद्वेतवाद भी सिद्ध न हो सकेगा, ता ऐसा कहना ठीक नहों 
क्योंकि प्रकृति की सत्ता वेदान्तसिद्धान्त के अनुसार नहीं बल्कि 
सांख्यमतसम्मत है। वेदान्तियां ने ता 'ईक्षतेर्नाशव्दम? इत्यादि 
सूत्रों से उसका खण्डन किया है । » 

यहाँ सांख्यवादी यह आपत्ति करता है कि 'सत्त्वात्सज्ञायते ज्ञानम? 
इस उक्ति के अनुसार जब कि चेतन को सत्त्वगुण के संसग 
से ही ज्ञान होता है ता सत्त्वगुणवाली प्रकृति को भी ज्ञान हो ही 
सकता है; अतः . ईच्षतेनाशब्दम? इस सूत्र के अनुसार भी वही 
जगत्‌ का उपादान कारण होनी चाहिये | यदि कहो कि सत्त्व की 
अपेक्षा से रहित चेतन में ही ज्ञान ( इक्षण ) दाता है ता ऐसा 
कहना ठीक नहीं, क्योंकि यहाँ यह्‌ प्रश्‍न होता है .कि चेतन में 
नित्य ज्ञान है या अनित्य ? यदि नित्य .कहें तब ता पुरुष की 
स्वतन्त्रता का व्याघात हागा। कारण, नित्य वस्तु का. कतो के 
अधीन हाना असम्भव है और तुम्हारे कथनानुसार ज्ञान चेतन 
क्ता के अधीन होना चाहिये; इसके विपरीत यदि उसमें अनित्य ज्ञान 
माना जाय ता वह सहेतुक ही हाना चाहिये। ऐसी अवस्था में 
हेतु के सम्बन्ध में भी ऐसा विकल्प हागा कि वह नित्य है या 
अनित्य । यदि हेतु नित्य है तो उससे नित्य ज्ञान हाना चाहिये 
ओर यदि अनित्य है ता उसका भो कोई अन्य हेतु हाना चाहिये, 
इससे अनवस्था दाष उपस्थित हेएगा । 

इन सब ॒आपत्तियों का वेदान्ती इस प्रकार उत्तर देते हैं ।-- 
प्रकृति में ज्ञान इक्षण ) नहीं हा सकता, क्योंकि उसमें जिस 


(७-0. Mumukshu Bhavan Collection. Digitized by eGangotri 


२६४ :- श्रीभगवत्तत्त्व 


'प्रकार ज्ञान.का हेतु सत्त्वगुण है उसी प्रकार उसका निरोध करने- 
'चाला तमागुण भी. है । अत: केवल चेतन में ही ईक्तण हा सकता 
है, क्योंकि वह ज्ञानस्वरूप है ॥ इस प्रकार यद्यपि उसमें नित्य- 
ज्ञान ही सिद्ध हाता है तथापि आगन्तुक विषय के संसग से उसका 
आगन्तुक हाना भी सम्भव है ही जैसे नित्य प्रकाशस्वरूप सूर्य में 
आगन्तुक प्रकाश्य के संसग से सूर्य प्रकाशित करता है, इस प्रकार 
आगन्तुक प्रकाशन का व्यपदेश होता है। यहाँ जो प्रकाश्य है 
वह अनादि और अनिवीच्य तत्त्व है। सांख्यवादी की गुणमयी 
प्रकृति भी उसी के अन्तगत है । परन्तु भगबच्छक्ति परम दिव्य 
और शुद्ध है तथा मूलप्रक्ति त्रिगुएमयी एवं जड़ है। देखा, एक 
ब्त के वीज में कितनी शाक्तियाँ रहती हें । उसमें अति कठोर 
'कण्टकजनन की भी शक्ति है और अत्यन्त मनोज्ञ सैन्द्य-माधुये- 
मय. पुष्प उत्पन्न करने की. भो । इन दोनों प्रकार की शक्तियों में 
कोइ विलक्षणता है या नहीं? जिस प्रकार इन दोनों शक्तियों में 
महान अन्तर है, उसी प्रकार सुख-दुःख-माहात्मक जगत्‌ की उत्पत्ति 
करनेवाली गुणमयी शक्ति और अति अलौकिक दिव्य मङ्गलविग्रह 
को व्यक्त करनेवाली लोलाशाक्ति में भी बहुत बड़ा अन्तर है |. यदि 
उनमें अन्तर नहीं था ता जिन सनकादिकों को प्रपशच की कारणभूता 
कोई भो शक्ति माहित नहीं कर सकती थी, उन्हें भगवान्‌ के. चरण- 
कमलों से लगी हुई तुलसी की दिव्य गन्ध ने.क्यों माहित कर दिया ? 
“अतः सिद्ध यह हुआ कि. दिव्य भगवद्विम्रह को प्रकट करनेवाली 
, लीलाशंक्ति परा है और जगदुत्पांदिनी गुणमयी शक्ति अपरा है। 


~ 
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इससे अद्वेतवाद में भी कोई भेद नहीं आता । जिस प्रकार 
जल में तरङ्ग रहती हैं और उनका जल से अभेद रहता है, उसी 
प्रकार ब्रह्म में भी पराशक्ति अभिन्नरूप से रहती है। यह वात 
शुद्धाद्वेतियां को भी अभिमत है। जब उनसे पूछते हें कि भला 
शुद्ध ब्रह्म से जगत्‌ की उत्पत्ति केसे हुई, तो वे कहत हे कि भगवान्‌ 
में एक अघटितवटनापटीयान्‌ आत्मयाग है, उसी से प्रपञ्च की 
उत्पत्ति हाती है । इस वात को सिद्ध करने के लिये वे श्रीयशोदाजी 
इस वाक्य का प्रमाण देते हैं। जिस समय माता को यह 
खाने के लिये कि--मैंने मिट्टी नहीं खाई, भगवान्‌ ने अपना मुंह 
खोलकर दिखलाया तो उसमें नन्दरानी को सारा ब्रह्माण्ड .दिखाई 
दिया । -यह देखकर वे बड़ी आश्वयंचकित हुई और. साचने लगीं 
कि यह क्या भेद है। क्या मुझे ही कोई भ्रम हो गया - है, अथवा 
कोई राक्तसों का उपद्रव है - ऐसो काई . वात -तो- है नहीं; अत 

साळूम होता है. यह मेरे इस वालक का ही कोई विलक्षण आत्मयाग 
है.। उस जगह उन्होंने कहा. है-- 
अथो अमुष्यैव ममार्भेकस्य 
यः कश्चनौत्पत्तिक आत्मयागः । 

यहाँ जा “यः कश्चन? पद्‌ है, वह उस आत्मयोग की अनिवंच- 
नीयता द्योतित करने के लिये है । 

ठीक यही बात चट्ठेतवादी भी मानते हैं । यहाँ पयः कश्चन? 
'कहने का क्या तात्पये है? हम पूछते हैं कि यह आत्मयाग 
भगवान्‌ से भिन्न है या अभिन्न | यदि भिन्न है, तब तो अद्वेत न 
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रहा और यदि अभिन्न है तो भगवान्‌ की तरह यह. कूटस्थ होगा । 
और कूटस्थ होने पर प्रपश्चोत्पादन में समर्थ नहीं होगा। इस- 
लिये इसे, न भिन्न कह सकते हैं और न अभिन्न ही । अतः वह 
भगवान्‌ से अव्यतिरिक्त होने पर भी भगवान्‌ के दिव्यातिदिव्य 
विग्रह्‌ के प्राढुभोव का कारण है । इसलिये इस विषय में कोई 
विशेष मतभेद नहीं है । 

* इससे सिद्ध हुआ कि भगवान्‌ ने जा उसी समय रमण करने 
की अनुमति न देकर एक वषे का व्यवधान किया, उसका यही 
तात्पये था कि--वे एक साल मेरी प्रतीक्षा में रहकर रसमय विग्रह 
प्राप्त करें। भगवान्‌ के सैौन्दर्य-माधुर्यादि अप्राकृत हैं; अतः 
प्राकृत इन्द्रियाँ उन्हें ग्रहण नहीं कर सकतीं | उन्हें अहरण करने के 
लिये तो अप्राकृत देह और इन्द्रियों की आवश्यकता है । 

किन्तु उस प्राक्त रसमय शारीर की क्रमश: अभिवृद्धि होती 
है । प्राणी जितनी ही मात्रा में भगवदनुसन्धान में तत्पर होता है, 
उतनी ही उसके रसमय शारीर की पुष्टि होती जाती है और प्राकृत 
शरीर का क्षय हाता जाता है । जिस समय वह पूर्णतया भगवन्निष्ठ 
हा जाता है।उस समय उसे पूणत: रसमय शारीर की प्राप्ति दो जाती 
है और भौतिक शारीर नष्ट हो जाता है। कात्यायनी-पूजन से 
गापाङ्गनाओं के रसमय शारीर का आरम्भ तो हुआ, किन्तु उसको 
ठीक पूणेता नहीं हुईं थीं । इसी लिये भगवान्‌ ने ऐसा नियम 
किया । जिस समय इष्ट वस्तु सुलभ मालूम होने लगती है उसी 
समय उसकी प्राप्ति की उत्सुकता बढ़ती है। कात्यायनी-पूजन के 
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समय गोपाज्ञनाओं को भगवान्‌ सुलभ नहीं जान पड़ते थे; इसीसे 
उनके प्रति उनका उत्कट प्रेम भी नहीं था । 
यह नियम है कि पहले जिस वस्तु का संयाग हाता है उसी के 
वियोग में दु:ख हुआ करता है। बिना संयोग के तो प्रेम ही नहीं 
होता, फिर उसके अभाव में दुःख ही क्या होगा ? मनुष्य का 
जितना जिसके प्रति अधिक प्रेम होगा उतना ही उसके वियोग में 
दुःख होगा । 
यावतः कुरुते जन्तुः सम्बन्धान्मनसः प्रियान्‌ । 
तावन्तोऽस्य निखन्यन्ते हृदये शाकशङ्कवः । 
अतः जब गोपाङ्गनाओं को श्री भगवान्‌ के श्री अङ्ग से 
संस्प्रष्-वस्न द्वारा भगवान्‌ का संयोग हो गया, तो उसी ने, वियोग 
होने पर, उनके हृदय में विरहामि प्रज्वलित कर दी। वे जब 
कभी भगवान्‌ की झाँकी करती थीं ता उनके हृदय में परमानन्द 
की बाढ आ जाती थी और उनके आँखों से ओमल होते ही 
विरहानल धधक उठता था । 
गोपीर्ना परमानन्द आसीद्‌ गोविन्ददर्शने । 
णं युगशतमिव यासां येन विनाभवत्‌ ॥ 
जिस प्रकार सुवर्णादि के शाधन के लिये अस्निसंयोग की 
आवश्यकता होती है, उसी प्रकार गोपाङ्गनाओं का रसमय शारीर 
भी तभी पुष्ट हागा जब वह भगवदहिरहाम्रि में सन्तप्त हो लेगा। 
इसीसे जब से भगवान्‌ ने यह वर दिया कि “मयेमा रंस्यथ चपाः' 
तबसे उनके प्रति उनका जो प्रेमातिशय हुआ उसके कारण उनकी 
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वियोगाम्ि से उनका रसमय. शरीर पुष्ट होने लगा तथा उनका 
जा प्राकृत शरीर था, वह उस वियोगक्रत सन्ताप से दग्ध हो गया । 
इस प्रकार एक वषे सें वे पूणेतया परिपक्क हा गई । 

किन्तु, ये सभी गोपाज्ञनाएँ एक-सी अधिकारिणी नहीं थीं। 
उनमें जे! भगवान्‌ को आह्वादिनी. शाक्तिरूपा श्री ब्रषभानुनन्दिनी 
आर उनकी सहचरी ललिता-विशाखा आदि हें, वे ता नित्य-सिद्धा हैं । 
ता भगवान्‌ की नित्य सहचरी हें । जिस प्रकार अम्गरतमय समुद्र 

| माधुर्य हाता है, उसी: प्रकार भगवान्‌ के साथ: उनका अभेद ही 
है। यह्‌ वात श्रुतिरूपा सुनिचरी और देवकन्या आदि अन्य 
गापाङ्गनाओं के विषय में समझनी चाहिये, जो कि साधनसिद्धा 
थीं। व ही इस प्रकार भगवद्विप्रयोगरूप अभि स रसमय शारीर 
`का सम्पादन करती थीं । नित्यसिद्धा तो केवल लोक-संग्रह के लिये 
ही ऐसा करती 'थीं।. उन्हें स्वयं इसकी - कोई अपेक्षा नहीं थी। 
उनमें भी काई-केाइ गोपाङ्गनाए ऐसी थीं, जा साल भर में भो सिद्धा 

नहीं हुईं; उन्हीं के विषय में ऐसा कहा गया हे-- 
अन्तण हगताः काश्चिद्‌ गोप्योऽलब्धविनिर्गमाः । 
कृष्णां `` तद्भावनायुक्ता दश्युमाँलितलोचनाः ॥ 
- दुःसहप्रेडविरहतीव्रतापधुताशुभाः | 
ध्यानप्राप्ताच्युताश्लेषनिवृत्या ्षीणमङ्गलाः || 

जिस समय भगवान्‌ ने अपनी मधुमय वेणु का वादन किया, 

उस समय उस वेणुनादरूप उद्दीपन-विभावद्वारा जब रससिन्धु 
' भगवान कृष्ण उन त्रजाङ्गनाआं के: अन्त:करणा स प्रस्फरित हुए तो 
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उनका -मनामल सवथा नष्ट: हो गया और उन्हें भगवान्‌ के वियोग 
में एक-एक पल असह्य हा गया । किन्तु उस समय उनके पतियों 
ने उन्हें घर में बन्द कर दिया था । इससे उनके हृदंय में जा सन्ताप 
हुआ, उसे देखकर संसार के सारे अशुभ कॉप उठे; उन सबने 
मिलकर भी किसी के उतना कष्ट पहुँचाने में अपने को असमर्थ 
पाया । किन्तु साथ ही उन्होंने जो ध्यानयोग द्वारा भगवान्‌ का 
एक क्षण के लिये आश्लेष किया उससे उनके हृदय में जा परमा- 
नन्द्‌ का उद्रेक हुआ उसे देखकर भी अनन्त ब्रह्माण्डान्तर्शत प्राणियों 
के समस्त पुण्याजित सुख क्षीर हा गये। उन्होंने किसी को इतना: 
सुख पहुँचाने में अपने को असमर्थ पाया | इस प्रकार जिन गोपाङ्ग- 
नाओं के अप्राक़्त रसमय शरीर को पुष्टि अभी नहीं हुई थी, वह्‌ अब 
हो गई। भगवान्‌ के विप्रयोग-जनित सन्ताप से उनका गुणमय 
शरीर दग्ध हो गया, इसी से कहा है--'जहुगु णमयं देहम? । 

इससे सिद्ध हुआ कि, गुणमय शारीर का त्याग किये बिना 
भगवदाश्लेष प्राप्त नहीं हो सकता । यही वेदान्त का भी सिद्धान्त 
है। बहाँ भी गुणमय शरीर में अनासक्त होने पर ही ब्रह्मसंस्पशी 
की प्राप्ति होती है और उसी से परमानन्द का अनुभव होता है। 
श्रीमद्भगवद्गीता का वचन है-- 

बाह्यस्पर्शेष्वसक्तात्मा विन्दत्यात्मनि यत्सुखम्‌ । 
स ब्रह्मयोगयुक्तात्मा सुखमक्षयमश्नुते ॥ 

पुरुष का न्रह्म-संस्पश प्राप्त करना क्या है ? . जिस समय श्रवण, 

मनन ओर निदिध्यासन के द्वारा 'जीव अन्नमयादि कोशों से मुक्तः 


CC-0. Mumukshu Bhavan Collection. Digitized by eGangotri 


2७० > श्रीभगवत्तत्त्व 


हाकर स्वरूपस्थ हाता है, उसी समय उसे ब्रह्म के साथ अपनी अभि- 

न्ता का अनुभव होता है। इसी लिये महावाक्य के तात्पय्योथे में 

“तत्‌? और 'त्वम्‌ः पद्‌ का लक्ष्यार्थ लिया जाता है, वाच्यार्थं नहीं लिया 
जाता । यदि अवच्छेदबाद की दृष्टि से देखें तो उपाधिपरिच्छिन् 
चेतन ही जीव है और उपाधिनिमु क्त ही ब्रह्म है तथा उपाधि के 
रहते हुए उनकी एकता का अनुभव नहीं हो सकता । प्रतिबिम्ववाद 
में भी, जल में प्रतिविम्त्रित आकाश के समान वुद्धिरूप उपाधि में 
प्रतिविम्बित चेतन ही जीव है। उसका महाकाशरूप व्रह्म से जल- 
रूप उपाधि के कारण ही भेद है और उपाधि की निवृत्ति होते ही 
दोनों की एकता हा जाती है। इस प्रकार उपाधिकृत परिच्छिन्नता 
आदि दोषों का आरोप करने से ही एक अनन्त पूर्ण तत्त्व देषवान- 
सा प्रतीत हाता है ।  इसीसे कहा है-- 

“एकमपि सन्तमनेकमिव मन्यते |? 
अत: जब तक जीव गुणमय शारीर से संसक्त है, तव तक वह 
ब्रह्म-संस्पश का अधिकारी कभी नहीं हो सकता । जिसने उपाधि 
का वाध करके त्वंपदार्थं का शोधन कर लिया है, वही तत्पदार्थ से 
अपना अभेद अनुभव करने में समथ हो सकता है । इसी प्रकार 
यहाँ गोपाङ्गनाओं के भी अपने प्राकृत शरीर का अपनादन 
कर शुद्ध रससय शारीर प्राप्त करने के लिये भगवान्‌ ने एक वर्ष 
का व्यवधान रखा । ; 
उस समय भंगवान्‌ ने जा कहा था कि "मयेमा रंस्यथ क्षपाः? ' 

अर्थात्‌ तुम इन्हीं रात्रियां में मेरे साथ रमणं करोगी- इसमें 
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भी एक संदेह होता है। वह यह कि, चीरहरण-लीला तो 
दिन के समय हुई थी और 'इमा:? ( इन ) शब्द प्रस्तुत अर्थ'का 

द्योतक है; फिर भगवान्‌ ने “इमा: क्षपा:' इन रात्रियों में ऐसा 
निदेश केसे किया ? यदि कहे कि वे रात्रियाँ भगवान्‌ की बुद्धि 
में स्थित थीं, इसलिये यह उक्ति अयुक्त नहीं है ता ठीक है । परन्तु 
गोपियों को ता इनका प्रत्यक्ष नहीं था । इससे माळूम हाता है कि 
गापियां को वर देने की इच्छा करने पर भगवान्‌ की सत्यसङ्क- 

ल्पता शक्ति से प्रेरित योगमाया ने इन रात्रियां को भगवान्‌ के 

सामने उपस्थित कर दिया था । जैसे यदि काई सम्राट किसी का 

काई वस्तु देना चाहता है, ता उसका भाव समभनेवाले सेवकगण 

उस वस्तु के लाकर सामने उपस्थित कर देते हैं । 

इसके सिवा एक शाक्का यह भी दाती है कि रासलीला ता केवल 

एक रात्रि में ही हुईं थी, फिर यहाँ तथा चीरहरण-लीला के अन- 

न्तर वर-प्रदान करते समय भी वहुवचन (इमाः) का प्रयाग क्यों 
किया गया ? 

उत्तर--भगवान्‌ अनन्त-गुणमय हैं, उनके अचिन्त्य और 

अनन्त गुणों का आस्वादन अल्प काल में नहीं हा सकता । त्रजा- 
ङ्गनाओं ने भी किसी क्षुद्र फल के लिये कात्यायिनी-पूजन आदि 
कठोर तपस्या का अनुष्ठान नहीं किया था । अतः यदि उन्हें थोड़े 
समय के लिये ही भगवत्सुखास्वादन का अवसर प्राप्त हाता ता यह 
उनकी तपस्या का पूरा फल हुआ न समभा जाता । भगवान्‌ के 
स्वरूप-रसास्वादन के विषय में ही श्रीवृषभानुनन्दिनी कां कथन था 
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कि--अरी सखिया ! भगवान्‌ के समग्र सौन्दय-माधुय-र्सास्त्रादन 
की बात ता दूर है, यदि हमें उसके एक कण का भी आस्त्रादन करना 
हा, ता हमारे प्रत्येक रोम में कोटि-कोटि नेत्र होने पर भी हमः 
उसका सम्यक्‌ आस्वादन करने में असमर्थ हैं । जिस समय ये 
नेत्र भगवांन्‌ के एक अङ्ग के दर्शन में लग जायेंगे, उस समय इनका 
सामर्थ्यं नहीं कि वहाँ से आगे बढ़ सके । 

इस विषय में ऐसी ही वात अन्यत्र कही गई है । जिस 
समय भगवान्‌ रामचन्द्र का विवाहोत्सव छुआ, उस समय उसः 
अपूव शोभा को निद्दारने के लिये ब्रह्मा, शिव, षडानन एवं 
इन्द्रादि सभी देवगण वहाँ उपस्थित हा गये। भगवान्‌ का वर- 
. वेष देखकर वे अपने को अत्यन्त बड़भागी मानने लगे। उस 
रूप-माधुरी का पान करने के लिये उन्हें अपने नेत्र पर्याप्त न जान 
पड़े; उस समय जिसके जितने अधिक नेत्र थे, उसने अपने का 
उतना ही अधिक भाग्यशाली समझा । ब्रह्मादि सभी देवताओं 
की अपेक्षा अधिक नेत्र होने के कारण, देवराज इन्द्र को सबसे 
अधिक आनन्द हुआ और उन्होंने गौतम ऋषि के शाप को, 
जिसके कारण उन्हें सहस्र भग प्राप्त हुए थे और जो पीछे सुनि के 


प्रसन्न हाने पर सहस्त्र नेत्र हा गये थे, अपने लिये परम हितकर 
माना 1 उनकी मनोवृत्ति को व्यक्त करते हुए श्रीगोसाई जी: 


महाराज ने कहा है 
रामदिं चितव ` सुरेस ` सुजाना । 
मोतम साप परम हित माना | : 
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यह बात ते इन्द्रादि देवताओं की है । परन्तु गापाद्॑नाएँ 
ता प्रेममाग की आचार्यो हैं, उनमें भी श्रीराधिकाजी ता साक्षात्‌ 
भगवान्‌ की आह्वादिनीशाक्ति ही हैं; उनके प्रेम की तुलना देवताओं 
के साथ क्‍या की जा सकती है? इसी से इन्द्रादि ता भग- 
वान्‌ की रूपमाधुरी का अविक से अधिक सहस्र नेत्रों से ही पान 
करके तृप्त हा गये, किन्तु श्रीत्रभानुनर्दिनी ता कहती हैं कि हमारे 
प्रत्येक रोमकूप में कोटि-कोटि नेत्र हां तव भी हम श्रीश्यामसुन्दर के 
सौदर्य के एक कण का भी यथेष्ट रसास्वादन नहीं कर सकती । 
सला प्रेम में कभी तृप्ति दात ह ९ 

यह नियम है कि वस्तु चाहे एक ही हो; किन्तु उसका जो 
जितना अधिक रसज्ञ दगा उसे वह उतनी ही अधिक सरस प्रतीत 
होगी । छारसिकों के रसमय पदार्थ भी उतना सरस प्रतीत नहीं 
हेता । देखा, ब्रह्म सवंत्र ही है, तथापि उसके परमानन्द की सबके 
समान अनुभूति नहो होती । उसकी स्फुट प्रतीति तो भावुक्र भक्त- 
गण तथा आत्माराम मुनिजन को ही हाती है । 

एक चित्रकार ने एक चित्र तैयार किया ओर उसे वह किसो 
राजा के यहाँ ले गया । परन्तु राजा ने उसका कोइ विशेष रहस्य 
नहीँ समभा; केवल उदासीन भाव से उसका १००००) मूल्य देने 
को कहा । किन्तु चित्र्ए ने इस मूल्य में चित्र देना स्वीकार 
न किया । जिस समय वह उसे लैौटाकर ले जा रहा था, बीच 
में उसे एक राजसेवक मिला । उसने आम्रहपूईक वह चित्र 
दिखाने को कहा । जब चित्रकार ने उसे खालकर दिखलाया ते 

१८ 
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वह राजसेवक उसका हस्तकाशल देखकर दङ्ग रह गया । किन्तु 
- उसके पास उस. चित्र को मोल लेने योग्य द्रव्य नहीं था। उस 
समय वह केवल एक धोती बाँधे हुए था । उसने उसमें से लेगाटी 
भर फाड़कर वह धाती उस चित्रकार को देदी। चित्रकार ने भी 
उस धोती के बदले में ही वह चित्र उसे दे दिया । 
धीरे-धीरे यह समाचार राजा के कानां तक पहुँचा । राजा 
'ने उसे बुलाकर पूछा कि तुमने जा चित्र हमें १००००) में भी नहीं 
दिया वही हमारे एक साधारण सेवक को केवल उसकी धोती लेकर 
ही कैसे दे दिया? तब चित्रकार ने कहा--राजन्‌ ! आपने 
उसका महत्त्व नहीं सममा था; इसलिये आप जे ङु देते थे वह 
भी इसका पयाप्त मूल्य नहीं था; किन्तु आपके सेवक ने उसका 
महत्त्व जाना औरं जा कुछ अधिक-से-अधिक वह दे सकता था 
.वहो दे भी दिया । इसलिये मैंने आपके १००० ०) की अपेक्ता भी 
उसकी&धाती का अधिक मूल्य समभा था । 
एक दिन हमने भी एक चित्र देखा था । उसमें बिल्कुल एक 
ही रूप-की दे श्रिया. बनाई गंडे थीं। उन दोनों के आकार- 
'प्रकारःएवं वेश-भूषा में कोई भी अन्तर नहीं था। दोनों ही 
आमने-सामने - शाकमुद्रा में बैठी थीं। उस चित्र को देखकर 
समक में नहीं आता था कि इतका क्या.रहस्य है। बहुत. विचार 
करने पर माळूम हुआ कि इसका प्रसङ्ग इस प्रकार है--एक दिन 
*श्रीवृषभानुनन्दिनी अपने मणिमय प्राज्ञण में बैठी थीं; उस. समय 
उन्हें अपना ही प्रतिबिम्ब दिखाई दिया । . उसे कोई अन्य नायिका. 
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सममकर उन्हें वड़ा खेद हुआ और उसका रूप-लावण्य देखकर वे 
सोचने लगीं कि यदि श्रीश्यामसुन्द्र ने इस नायिका को देख लिया 
ते वे हमसे क्यों प्रीति करेंगे । वस्तुतः यह वात जा कही जाती है 
ठीक ही है कि श्रीमगवान्‌ और वृषभानुदुलारी परस्पर एक-दूसरे 
के सौन्द्योतिशय का ता समास्वादन कर सकते हैं परन्तु वे अपने- 
अपने सैन्द्य का भाग करने में असमर्थ हैं । 'बिस्मापनं स्त्रस्य च 
साभगद्धोः? उनका सौन्दर्य स्वयं उन्हीं को विस्मय में डाल देनेवाला 
है। यही भाव उस चित्र में व्यक्त किया गया था । किन्तु 
जिस प्रकार इस रहस्य को सममने से पूर्व हमें वह चित्र विशेष 
महत्त्वपूर्ण नहीं जान पड़ता था उसी प्रकार उस राजा को भो उस 
'चित्रकार के लाये हुए चित्र में काडे विशेषता नहीं जान पड़ी । 
तात्पय यह है कि वस्तु तो एक ही होती है; किन्तु जा रसज्ञ 
उन्हें उसकी विशेष रसानुभूति दाती है; अरसिकों को तो आपात- 
टष्टि से उसका कोई विशेष महत्त्व दिखाई नहीं देता । इसी 
प्रकार गापाङ्गनाएँ भगवान्‌ के सैन्द्य-माधुयीतिशय की सबसे बड़ी 
' रसज्ञा थी; इसलिये उससे दीबकाल में भी उनकी तृप्ति नहीं हा 
सकती थी ।. .वे कात्यायनी-पूज़न और विविधविध त्रताचरण रूप 
तपस्या करके यागारूढ़ हुई थी । उससे यदि उन्हें एक रात्रि के 
लिये ही भगवस्सान्निध्य की प्राप्ति डती ता वह उन्हें किसी प्रकार 
सन्तुष्ट न कर सकता । उन्हे जा. महान्‌ फल प्राप्त हानेवाला था 
. वह तो. पूर्ण त्रह्मसंस्पश था और ब्रह्मसंस्पशं ही पूणे यागाराहण 
है। किन्तु यदि यह अल्पकाल के लिये हाता ता उससे कैसे 


AU 
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तृप्ति हा सकती थी ? अतः उन्हें उनकी तपस्या का पूर्ण फल 
प्रदान करने के लिये भगवान्‌ की योगमाया ने एक ही रात्रि में 
अनन्तकोटि ब्राह्म रात्रियां का समावेश किया था । इसी से “इमाः 
क्षपा:! और 'ताः रात्रीः? इन वहुवचनो का प्रयोग किया गया है । 
वेदान्त का यह सिद्धान्त है कि अल्पकाल में अनन्त काल का और 
अरप देश में अनन्त देश का समावश किया जा सकता है। स्वप्न 
में हम देखते ही हैं कि एक क्षण में ही वर्षो' के प्रसङ्ग का अनुभव 
हा जाता है। यागवाशिष्ठ में पाषाणापाख्यान सें एक शिला के 
भीतर ही त्रह्माएड का प्रदर्शन कराया गया है तथा राजा लवण के 
उपाख्यान में भी दा-ढाई घड़ी के भोतर ही वर्षो' के प्रसङ्ग का अनु- 
भव कराया गया है। इसी प्रकार यहाँ भी प्रहरचतुप्रयवती एक ही रात्रि 
में अनन्तकोटि ब्राह्म रात्रियां का समावेश किया गया है, जिससे 
उनको चिरकालीन भगत्रत्सम्मोगलालसा की पूर्णतया पूर्ति हो । 
भगवान्‌ के आलिङ्गन का कितना महत्त्व है? इसका वर्णन 
हम कहाँ तक कर सकते हैं। हनुमानजी की अद्‌भुत सेवाओं से 
सन्तुष्ट होकर भगवान्‌ ने कहा था-- 
एकैकस्यापकारस्य प्राणान्दास्यामि ते कपे। 
शेषस्येहापकाराणां भवाम ऋणिने वयम्‌ || 
अर्थात्‌ हे कपे ! में तुम्हारे एक-एक उपकार के वदले अपने 
प्राणों का समपण कर सक्ता हूँ; फिर भी वे वच हो रहेंगे और 
उनके लिये हमें ऋणी रहना पड़ेगा । उन्हीं हनुमानजी को उन्होंने 
अपना अदुंभुत आइ्लेष प्रदान करते हुए कहा था-- 
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एष सवस्वभूतस्ठु परिष्वङ्गोऽयमद्भुतः | 
मया कालमिमं प्राप्य दत्तो ह्यस्य महात्मनः ॥ 
भक्तों का सवेस्वभूत यह भगवदाश्लेष वस्तुत: अत्यन्त ठुलेभ 
। यह तो ब्रह्मा एवं सनकादि को भौ प्राप्त दाना कठिन है। 
इसी को ब्रह्म-संस्पश भी कहते हैं. । 
किन्तु यदि यह्‌ त्रह्मसंस्पश वाह्मस्पशों के समान क्षणिक ही 
हुआ ता इसमें विशेषता हो क्या हुई । भगवत्सम्मिलन कभी 
अस्थायी नहीं हुआ करता; भगवान्‌ को प्राप्ति हो जाने पर ता फिर 
पुनरावृत्ति ही नहीं हाती “मामुपेत्य ठु कौन्तेय पुनजन्म न विद्यते ।? 
इसी दृष्टि से भगवान्‌ ने एक रात्रि में ही अनन्त ब्राह्म रात्रियों का 
समावेश करके उन्हें अगणित रात्रियां का अनुभव कराया | 


‘a 


“रात्री:? शब्द का अर्थे निशा ता है ही, किन्तु इसके सिवा 
इसका दूसरा तात्पय भी हो सकता है! 'रा दाने? इस कोश के 
अनुसार 'रा? धातु का अथं 'देना? है, उसमें “तन! प्रत्यय जोडने 
पर 'रात्री' शब्द सिद्ध होता है, जिसका अर्थ 'देनेवाली' है । 
अर्थात्‌ गोपाङ्गनाओं को अभीष्ट भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र का सौन्दये- 
समास्वादन, उसे देनेवाली रात्रियाँ। :रात्री:' शब्द के पहले जा 
“ताः? विशेषण है वह उन रात्रियों की विलक्षणता द्योतित करता है । 
“ताः रात्रीः? अर्थात्‌ जिनके चरणों का आश्रय लेनेवाले योगीन्द्र- 
मुनीन्द्रों को भो अपने अभीष्ट तत्त्व की प्राप्ति होती है उन्हीं 
गापाङ्गनाशओं की अभिलाघाओं के पूणे करनेवाली होने के कारण 
वे णत्रियाँ विलक्षण थीं ही । 
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यह दानशीला रात्रियाँ इसलिये अत्यन्त विलक्षण हैं क्योंकि 
पात्र और देय के महत्त्व से दान का महत्त्व हाता है श्री ब्रजाङ्कना. 
जैसे सबंवन्द्य पात्रों के लिये निखिल रसामृतमूर्तति श्रीकृष्ण 
तत्त्व का प्रदान करनेवाली हैं और श्रीकृष्ण जैसे परमपावन पात्र 
के लिये उन श्रीव्रषभानुनन्दिनी का प्रदान किया जिनके लिये 
श्रीकृष्ण उत्सुक और लालायित थे। अन्न, वस्न, रन्न, भूमि आदि समस्त 
दानों से ब्रह्मदान सर्वो्क्रए है, समस्त पात्रों में ब्रह्मवित्‌ ही सवश्रष्ठ 
पात्र है। इसके सिवा जा अधिकारी भी हो और जिसके लिये 
लालायित हा उसके लिये उस वस्तु का दान बहुत प्रशास्य होता है। 
यहाँ व्रजाङ्गना सर्वोत्क्रट पात्र हैं और श्रीकृष्ण रस के लिये 
उत्करिठत हैं अत: उन्हें श्रीकृष्ण जैसे दित्य-रख का प्रदान करने- 
वाली वे रात्रिया धन्य हैं। उनसे भी उत्कष्ट पात्र सवीराध्य 
श्रीकृष्ण है और वे श्रीरासेश्वरी-सम्मिलन के लिये लालायित भी 
हैं अत: उनके लिये भी यह दान वड़े महत्त्व का है । 

“ताः? का तात्पये “तदात्मिकाः? अर्थात्‌ भगवद्रूपा भी हा सकता 
है, क्योंकि भगवान्‌ का रमण और रमणसामग्रों जो छुछ भी होगा 
प्राकृत ही होगा; प्राकृत पदार्थो से उनका रमण-~ हाना असम्भव 
है। जैसे बृन्दावन भगवद्रूप है वैसे ही वहाँ की रात्रियाँ भी 
भगवद्गपा हैं । 

चे रात्रियाँ कैसी हैं ? “शरदोत्फुल्लमल्लिक्ाः- 

“शरदायामपि उत्फुल्लानि मल्लिकोपलक्तितानि अशेषपुष्पाणि 
यासु ताः ।? | 


CC-0. Mumukshu Bhavan Collection. Digitized by eGangotri 


श्रीरासलीलारहस्य २७९ 


अर्थात्‌ शरत्काल में जिनमें मल्लिका से उपलक्षित समस्त पुष्प 
खिले हुए हैं वे रात्रियाँ। नियम ता ऐसा है कि कई तरह के पुष्प 
दिन में खिलते हैं, कई रात्रि में तथा कई ग्रीष्म में खिलते हैं. और 
कई शारदू ऋतु में । किन्तु उस शरद्‌ ऋतु की रात्रि में सभी पुष्प 
अपने नियमों को छोड़कर खिल गये थे। इसी. प्रकार चित्रकूट 
पर भगवान्‌ राम के निवास करते समय वहाँ के फलों ने 
अपनी ऋतुओं का नियम छोड़ दिया था। श्रीगासाईजी 
महाराज कहते हैं-- 

सव फल फल्यो रामहित लागी । 
रितु-अनरितुहिं कालगति त्यागी ॥ 

उसी प्रकार इस समय माना सभी पुष्पों ने यही साचा था कि 
हमारी शाभा और सुगन्ध की सार्थकता इसी में है कि हम श्री 
भगवान्‌ की प्रसन्नता रुम्पादन करने में समर्थ हो सकें। जहाँ 
सारी प्रकृति अपनी प्रजाओं के साथ प्रभु की सेवा में उपस्थित 
हाना चाहती है वहाँ ये पुष्पादि उद्दीपन विभाव भी प्रभु की 
प्रसन्नता सम्पादन करने के उत्सुक हा रहे हैं । अतः मानो अपनी 
सार्थकता के लिये ही वे भावोद्दीपन में सहायक हो रहे हैं । 

ऐसी रात्रियां को देखकर भगवान्‌ ने रमण करने को मन 
किया । अर्थात्‌ उचित काल और उद्दीपन सामग्री देखकर ही 
भगवान्‌ ने अपनी प्रियतमाओं के साथ रमण करने के लिये उनका 
स्मरण किया । यहाँ 'बीक्ष्य' शाब्द से साभिलाष दर्शन अभिप्रेत 
है, क्योंकि ये सब सामग्रियाँ भावोहीपन करनेवाली थीं। अतः 
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इसका यह तात्पय भी हो सकता है--“शरदोत्फुल्मल्लिका रात्रीः 
ताश्च वीक्ष्यः अर्थात्‌ शरदोत्फुछमलिका रात्रिया को और उन्हीं 
के, द्वारा प्रियतमा गोपाङ्गनाओं को देखकर ( उन्होंने रमण करने 
को मन किया ) । 

“ताः? अर्थात्‌ 'स्वस्वरूपभूता त्रजाङ्गनाः' । इनके दो भेद हैं-- 
एक तो वे जा नित्यसिद्धा हैं और दूसरी वे जा श्रङ्गीकोट-न्याय से 
भगवद्रूपा हो गई थीं। जिस प्रकार कीट श्रुङ्गी से व्यतिरिक्त 
होने पर भी भावनातिशय के कारण श्रृज्ञीरूप हो जाता है, उमी 
प्रकार ये गोपाङ्कानाएँ स्वरूपतः भगवान्‌ से भिन्न हाने पर भी 
अनुरागातिशय के कारण भगवद्र्पा हो गई थीं । वे कहाँ थीं ९ 
“मनःसमुपस्थिताः मनसा गोचरीभूताः? अथात्‌ घे भगवान्‌ की मानसिक 
दृष्टि के सामने थीं ! उन्हें दयाद्रे दृष्टि से देखकर भगवान्‌ ने रमण 
की इच्छा की | 

इसके सिवा 'ताः? शब्द बहुवचनान्त होने के कारण “तत्‌? पद्‌ 
से निर्दिष्ट हाने याभ्य अनन्त पदार्थो का वाचक हो सकता है। 
ह्म “ताश्च ताश्च ताश्च ताः? इस प्रकार 'ताः? पद से कही जानेवाली 
तीन प्रकार की गोपाङ्गनाओं का विचार करते हें । इनमें पहले 
“ताः? से श्रृतिरूपा झुनिचरी और अन्य समस्त साधनसिद्धा 
गापाङ्गनाएँ कहीं गई हैं । 

उनमें भी जा श्र तिरूपा गोपाङ्गनाएँ वाच्य-वाचक के अभेद 
रूप से ब्रह्मरूपा ही हैं वे दूसरे 'ता:' से ग्रहण की जाती हँ । 
* अकार मूलवाचक है, उसका. वाच्य परब्रह्म है । समस्त वाड्मय 
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उकार का विकार है और सारा प्रपश्च ब्रह्म का कार्य है। 
अत: उकार का विकारभूत समस्त वाडमय ब्रह्म के कार्यभूत 
सम्पूर्ण प्रपश्च का वाचक है। चाच्य और वाचक का अभेद 
हुआ करता है; इसलिये समस्त वाड्मय भी वस्तुतः 
त्रह्मरूप ही है । 

इसके सिवा श्रृतिय्रां के अवान्तर तात्पये अन्य होने पर भी 
उनका प्रधान तात्पये तो ब्रह्म में ही है। शब्द से दा वातों का 
बोध हुआ करता है--जाति और व्यक्ति। त्वतलादि प्रत्ययवेद्य 
जाति भांवरूप ही होती है । 'तस्य भावस्त्वतलौ” इस पाणिनि-सूत्र के 
अनुसार घट की भावरूप जाति ही घटत्व है, वह वस्तुतः एक भाव- 
विशेष में स्थित मृत्तिका ही है। इस प्रकार घट का वाचक “घट? 
शब्द भी मूलतः उसके कारण मृत्तिका का ही वोधन करता है। 
इसी प्रकार जितने शब्द हैं वे सव अपने अभिधेय विभिन्न पदार्थों 
के सूल कारण परत्रह्म के ही वाचक हैं। अतः अवान्तर श्रुतियों 
का भी मुख्य तात्पर्यं ता परब्रह्म में हौ है.। विचार किया जाय 
तो वस्तुतः वाच्य-वाचक का भेद भी नहीं है । ये दोनां भी एक 
ही चेतन के विवत्ते हैं। अभिधेय-प्रपश्चजननानुकूल शत्रत्यवच्छिन्न 
चेतन का विवत्ते अभिधेय है और अभिधानात्मक-प्रपश्चजनना- 
नुकूल-शक्त्यवन्छिज्ञ चेतन का विवत्ते अभिधान है। जिस प्रकार 
एक ही समुद्र में अनन्त तरङ्गे प्राटुभत हो जाती हैं उसी प्रकार 
एक ही परन्रह्म में अभिधान अभिधेय रूप अनन्त तरङ्ग प्राटुभत 
हो गई हें । किन्तु 'तदभिन्नाभिन्नस्य तदभिन्नत्वनियमात्‌? इस न्याय 
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के अनुसार तरङ्गाभिन्न समुद्र के साथ तरङ्गों का अभेद होने के 
कारण उनका आपस में भी अभेद है । 

यह वात ता तरङ्ग से तरङ्गान्तर के अभेद की रहीं । किन्तु 
मूलं दृष्टि से ता अभिधानात्मक तरङ्ग जिस समद्र में है लक्षणा-बृत्ति. 
से वह उस समुद्र का ही वाधन करती है; हाँ, तरङ्गान्तर के वह 
अभिधावृत्ति से बोधित करती है, क्योंकि किसी की भी शक्ति 
अपने शकय में ही सफल हुआ करती है, अपने कारण में नहीं 
हाती । दाहकत्व, प्रकाशकत्व आदि शक्तियोंवाला अभि अपने 
दाह्य काष्ठादि को ही दग्ध कर सकता है, अपने स्वरूपभूत अम्नि 
का दहन नहीं कर सकता । किन्तु मूल रूप से ता तरङ्ग समुद्र से 
भिन्न नहीं हैं। यद्यपि यह दूसरी वात है कि “अकारो वै सर्वा वाक? 
इस श्र॒ति के अनुसार सम्पूण वाङ्मय-प्रपःच का अकार में और 
अकार का उकार में और उकार का मकांर में तथा उसके पश्चात्‌ 
सम्पूर्ण प्रपश्व का तुरीय में लय होता है । 

तात्पये यही है कि अभिधानात्मिका ¦ श्र तियॉ. अनन्त 
चेतन्यानन्दसुधासिन्धु की तरङ्गं के समान हैं और वे अभि- 
धेय रूप उसकी अन्य तणङ्गों के साथ वृद्धि का प्राप्त होकर 
प्रकाशित होती हैं, क्योंकि अभिधेय अर्थं उनके शाक्य हैं। 
श्रुतियाँ अपने उद्गमस्थल सूत परमतत्् का ता लक्षणा से 
ही वाध कराती हैं। यद्यपि किसी दृष्टि से 'घट' शब्द का 
वाच्य घटाकार में परिणत मृत्तिका भी हो सकती है तथापि 
लोक में “बट? पद्‌ की वाच्य घट व्यक्ति ही समझी जाती है। 
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इसी प्रकार अभिधानात्मक ब्रह्मतरङ्ग का वाच्य अभिधेयात्मक 
्रह्म तरङ्ग है, परन्तु है लक्षणासे । 
फिर मीमांसकों ने ता जातिमें ही शाक्ति मानी है; जाति घटत्वादि 
के कहते हैं, जिसे घटभाव भी कहा जा सकता है। घट कार्य है; 
कार्य का भाव कारण से व्यतिरिक्त नहीं हुआ करता, समस्त कार्यों 
का भाव कारण में ही पर्यवसित होता है। अतः समस्त शब्दों 
की वाच्यता का परयंवसान कारणपरम्परा-क्रम से सन्मात्र में ही 
होता है । इसलिये सारे शब्दों का वाच्य परमात्मा ही है। इस 
प्रकार वाच्य-वाचक का अभेद है और समस्त श्रुतियाँ तत्पदार्थं से 
अभिन्न ही हैं । अतः यहाँ “ताः? शब्द से सभी श्रृतियाँ प्रहर की 
जाती हैं । 
श्रुतियाँ दो प्रकार की हे--अन्यपरा और अनन्यपरा | अनन्य- 
परा श्रूतियाँ वे हैं जा साक्षात्‌ रूप से परब्रह्म में पर्येवसित होती 
हैं - जैसे “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’; तथा अन्यपरा श्रुतियाँ वे हैं जिनका 
साक्षात्‌ तास्पर्य तो अन्य देवतादि में है. किन्तु परम्परा से उनका 
सहातात्पयं परब्रह्म में ही होता है। जैसे इन्द्रो यातोऽवसितस्य 
राजा? इत्यादि । इन्हें ही ऊढा और अनूढा अथवा अन्यपूर्विका 
ओर अनन्यपूर्विका भी कह्‌ सकते हैं। अथोत्‌ एक तो वे गोपियाँ 
जा केवल कृष्णपरायणा हैं और दूसरी वे जा श्रीकृष्ण के अतिरिक्त 
अन्य पुरुषों के साथ विवाही गई हैं। इनके ये दा भेद भी प्रती- 
तिमात्र के लिये हैं, वास्तविक नहीं । वरुणादि देवताओं में श्र्‌ तियों 
का तात्पये तभी तक जान पड़ता है जब तक 'सर्वे वेदा यत्पदमामनन्ति? 
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इस वाक्य के अनुसार उनका महातात्पय एकमात्र परत्रह्म में ही 
नहीं जान पड़ता । वास्तव में ता जिस प्रकार तरङ्गं समुद्र से 
भिन्न नहीं हैं और घटादि मृत्तिका से भिन्न नहीं हैं उसी प्रकार 
उपक्रम-उपसंहारादि षड्विध लिङ्ग से समस्त श्रतियों का तात्पर्य 
ब्रह्म में ही है। 
किन्तु फिर भी लीलाविशेष के विकासाथे वस्तुतः अनन्यपरा 

श्रुतियों में भी अन्यपरात्व की प्रतीति होती है; अन्यथा यदि भगवान्‌ 
के! झगड़ा मचाकर आनन्द लेना न हाता ता ऐसे अस्पष्ट शब्दों में 
अपने स्वरूप का वर्णन क्यों करते ? सीधे-सीधे अपना तात्पर्य 
व्यक्त कर देते। इससे मालूम हाता है कि यह सव भगवान्‌ की 
लीला ही थी । इसीसे कोई उन्हें निर्गुण मानते हैं, कोई सगुण 
सानते हैं, काई निगुण-सगुण उभय रूप मानते हैं और कोई नहीं 
भी मानते। तथापि इन विविध मन्तव्यों में से किसी से भी 
भगवान्‌ कुब्ध नहीं होते। इसीसे कहा है-- 

यच्छुक्तयो वदतां वादिनां वै विवादसंवादभुवो भवन्ति | 

कुर्वन्ति चैषां मुहुरात्ममोहं तस्मै नमोऽनन्तगुणाय भूम्ने || 


अर्थात्‌ जिन भगवान्‌ की अनन्त शक्तियाँ समस्त वादियों की 
बुद्धियों की आश्रय होती हैं क्योंकि सम्पूर्ण विरुद्ध भावों के 
आस्पद भगवान्‌ ही तो हें -उन्हें भाबुक लोग नमस्कार करते हैं । 
इस प्रकार भगवान्‌ स्वरूप से भी अनेक रूपों में आविभूंत होते हैं 
आर अनेक शब्द रूप से भी प्रकट होत हैं । 
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यह सव भगवान्‌ की लोला ही है । “लोकवत्त, लीला केवल्यम! | 
एक का अनेकत्व, निष्प्रपश्व का प्रपश्वरूपत्व उनका खेल ही है । 
परन्तु यह खेल निरथक नहीं है । प्रत्येक लीला, लीला करनेवाले के 
तो विनोदार्थ ही होती है; अत: यह भगवल्लीला भी भगवान्‌ के ता 
विनोदार्थं ही है। परन्तु अन्य जीवों के लिये यह उनके कल्याण 
का साधन है। वे अनेकविध शब्दों से अपने ही विभिन्न रूपों 
का वोध कराते हैं । सव जीवों का एक-सा अधिकार नहीं है। 
कोई सकाम कर्म के अधिकारी हैं, कोई निष्काम कमे. करने यान्य 
हैं, किन्ही को भगवान्‌ के सगुण रूप की ही उपासना करनी 
चाहिये, कोई निगुणोपासना में प्रदत्त हो सकते हैं और कोइ 
अभेदचिन्तन के अधिकारी हैं। अपने-अपने अधिकारानुसार ये 
सव भगवान्‌ का ही भजन करनेवाले हैं। सव लोगों की गति 
निष्प्रपश्च ब्रह्म में ही नहीं हो सकती । अतः भगवस्साच्षात्कार के 
लिये क्रमशः इन सभी सापानों का अतिक्रमण करना होता है । 
यद्यपि यह बात अपने अधीन ही है. कि हम कर्म न करें, परन्तु 
ऐसे कितने आदमी हैं जा बिना कमें किये रह सकते हों ? यही 
चात मन के विषय में भी है| यद्यपि सभी चाहते हैं कि मन 
निस्पन्द हो जाय और उसकी निस्पन्दता है भी अपने ही अधीन, 
तथापि इसमें सफलता पानेवाले कितने लाग हें? अतः सब 
जीवों के यथायोग्य साधन की व्यवस्था करने के लिये 
ही भगवान्‌ प्रपश्चाकार में परिणत हो जाते हैं। यही उनकी 
प्राप्ति का क्रम है। इस क्रम से बढ़ते-वढ़ते जब तक जीव निष्प्र- 
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पञ्च ब्रह्म में परिनिष्ठित नहीं होता तब तक उसे कृतार्थता नहीं 
हो सकती । 
हाँ यह प्रश्न होता है कि भगवान्‌ ने प्रपश्च की रचना की ही 
क्यों ? इस पर हमें यही कहना है कि आरोप होने पर ही उसके 
अधिष्ठान का अनुसन्धान किया जाता है। अधिष्ठान है, इसलिये 
आरोप की कल्पना नहीं की जाती, जैसे कि कहा है 
“सत्यारोपे निमित्तानुसरणं नतु निमित्तमस्तीत्यारोपः | 

जिस प्रकार यदि मृत्तिका है ता यह नही कह सकते कि घट 
बनना ही चाहिये; हाँ, घड़े को देखकर उसकी कारणभूता मृत्तिका 
का अनुमान अवश्य किया जाता है। कार्य ता कारण का 
व्यभिचारी हो सकता है, किन्तु कारण काये का व्यभिचारी नहीं 
होता। अतः हम प्रपश्च रूप कार्य की अपेक्षा से उसके कारण- 
भूत पर ब्रह्म का निश्चय करते हैं; पर ब्रह्म के प्रपः्वनिमीण के 
प्रयोजन का अनुमान नहीं कर सकते । इसी प्रश्न के उत्तर में यह्‌ 
विचार भी आ जाता है कि कार्य में कारण के सवाश की अजुवृत्ति 
नहीं हुआ करती । जिस प्रकार माला में सप का अध्यास होने 
पर जो “अयं सर्प:' ऐसा वोध होता है उस समय उसमें माला के 
आकार एवं इदमंश का तो अनुवेध होता है, किन्तु वहुमूल्यत्व का 
अनुवेध नहीं हाता । इसके सिवा इसका दूसरा न्याय यह भो 
हो सकता है-- 

विषयस्य तु रूपेण समारोप्यं न रूपवत्‌ | 
समारोप्यस्य रूपेण विषयो रूपवान्‌ भवेत्‌ ॥ 
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अश्थात्‌ विषय ( अधिष्ठान ) के रूप से ही अध्यस्त पदार्थ 
रूपित हाता है किन्तु उसके सभी गुणों की उसमें अनुवृत्ति नहीं 
हाती । इसी प्रकार सम्पूर्ण प्रपश्च का महाकारण जा परन्रह्म है 
वह सचिदानन्दस्वरूप है। उसके सत्‌ और चिदंश की ता समस्त 
प्रदार्थों' में अनुबृत्ति हाती देखी गई है, परन्तु आनन्दांश का सत्र 
अनुवेध नहीं होता । 


इस प्रकार, क्योंकि लीलाविशेष के लिये भगवान्‌ ही प्रपश्चरूप 


से स्थित हुए हैं, भिन्न श्रुतियाँ भी उन्हीं के विभिन्न रूपों का 
प्रतिपादन करती हैं। कई श्रूतियाँ भगवान्‌ के निर्विशेष रूप 
का प्रतिपादन करनेवालो हैं--“अशब्दमस्पर्शमरूपमव्ययम्‌? और कई 
उनके सविशेष रूप. का प्रतिपादन करती हैं, जैसे-- 

अग्निमू रा चक्षुषी चन्द्रसूर्यौ दिशः श्रोत्रे वाग्विद्वताश्च वेदाः । 

इत्यादि। और कोई अन्नमयरूप से उन्हीं का प्रतिपादन 
करती हैं--जैसे “अन्नं ब्रह्मेति व्यजानात्‌? । इसी प्रकार और भी 
सव श्रृतियाँ भिन्न-भिन्न रूप से एक ब्रह्म का ही प्रतिपादन करती हैं । 

परन्तु एक ही बस्तु में-एक ही सत्ता में-अनेक विकल्पों का 
हाना सम्भव नहों है। क्रिया में .ता विकल्प होना बहुत सम्भव 
है जैसे, हम घोड़े पर चढ़कर जा भी सकते हैं और नहीं भी 
जा सकते; परन्तु वस्तु में ऐसा भेद नहीं हा सकता । अतः एक 
ही ब्रह्म सगुण भी है और निग॒ण भी, यह सत्ताभेद से ता माना 
जा सकता है, परन्तु एक सत्ता में ऐसा हाना सम्भव नहीं है; जिस 
प्रकार एक ही मृत्तिका उपाधि-भेद से ता घट, शराव और कूँडा 


> 
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आदि भेदवती प्रतीत हाती है, परन्तु निरुपाधिक रूप से उसमें काई 
भेद नही है । अत: श्रुतियां का परम तात्पर्य भले ही एक ही वस्तु 
में हा किन्तु उनका अवान्तर तात्पये ता अन्य में हा ही सकता है । 
इन अवान्तर तात्पर्यो' को लेकर ही सारे वाद-विवाद होते हैं। 
परन्तु इससे भी कोई हानि नहीं दै, क्योंकि उन विभिन्न अर्था 
का भी महातात्पय ते एकमात्र भगवान्‌ में ही है। '्रतः जा लाग 
अत्यन्त अश्रद्वाळु हैं उनका इेश्वरखण्डन भी अच्छा ही है, क्योंकि 
उस अवस्था में भी वे खण्डनात्मक रूप से भगवान्‌ का ही चिन्तन 
करेंगे। भगवान्‌ ता ऐसे कृपालु हैं कि 'मायँ कुभाय अनख आलस हूँ? 
किसी प्रकार उनका चिन्तन किया जाय, वे छृपा ही करते हैं। 
इसी लिये शिशुपाल और कंसादि को भी अन्त में भगवद्धाम की 
ही प्राप्ति हुई बतलाई गई है । किन्तु वेन की अधोगति हुई, क्योंकि 
उसका भगवान्‌ के प्रति वैर भी नहीं था। उसकी तो उपेक्षा- 
दृष्टि थी । 

इस प्रकार हम देखते हैं कि शास्तन में सभी प्रकार के अधि- 
कारियों के उद्धार का साधन विद्यमान है। यहाँ तक कि श्रुति में 
नास्तिकवाद का मूल भी मिलता है; यथा-- 

“असदेवेदमग्र आसी देकमेवाद्वितीयं तस्मादसतः सञ्जायते ।? 
(छां० ६।२।१) 

कहीं-कहीं “असत्‌! शब्द का अर्थ 'अव्यवहाय” भी है। जैसे, 
कहते हैं कि मिट्टी में घट नहीं है, क्योंकि यद्यपि उसमें कारणरूप 
से घट है तथापि अव्यवहाय होने के कारण उसे असत्‌ कहा 
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जाता है। किन्तु यहाँ ता “असत? का तात्पये शून्य में ही है, 
क्योंकि आगे -- | 

“कथमसतः सज्जायेत’ ( छां ६ | २। २) 

ऐसा कहकर उसका खण्डन कर दिया गया है । 

अत: जिस प्रकार भगवान्‌ हो अनेक रूप से प्रकट होते हैं 
उसी प्रकार यहाँ भी अनन्यपूर्विका ब्रजाज्ञनाओं में ही लीला- 
विशेष के विकासार्थ अन्यपूर्विकात्व की प्रतीति हाती थी। भग- 
वान्‌ ता पूणे ब्रह्म परमात्मा हैं। उनके साथ प्राकृत प्राणियों का: 
संसर्ग कैसे हा सकता था ? अतः ये सव ब्रजाह्ञनाएँ स्वरूपत: 
ते सच्चिदानन्दरूपा ही थीं। पहले यह भी बतलाया जा चुका 
है कि अभिधानहपा श्रुतियाँ और अभिधेयरूप देवता ये सभी 
वस्तत: एक ही हैं। परन्तु मूलत: अभिन्न हाने पर भी साथकों 
के कल्याणार्थ भगवान्‌ के शव्द का आविभाव करना ही पड़ता है; 
अन्यथा महाप्रलय में भी भगवान्‌ ने जीवों को मुक्त क्‍यों नहीं 
कर दिया ? इसका कारण यही था कि वहाँ कह्याणकारिणी 
सामग्री का अभाव था । अतः परमद्याळ और करुणामय होने 
पर भी भगवान्‌ कल्याण का क्रम रखते हैं। यदि उन पापी, 
पुण्यात्मा सभो का अक्रम से उद्धार कर दिया करते ता वात ही 
बिगड़ जाती । अतः प्रपश्च के मूलभूत अनादि अज्ञान की 
निवृत्ति के लिये उन्होंने सभी प्रकार के वाक्यों का आविभोव किया 
है। श्र तिरूप अभिधान और उनका, लक्ष्य ब्रह्म, ये ऐसे ही हैं 
जैसे तरङ्ग और समुद्र । यह तरङ्ग और समुद्ररूप भेद इसी लिये 
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है कि इसके बिना उनका ऐक्यवोध नहीं हा सकता । यदि भेद न 
हा ता लक्षणा कैसे बने ? जीव अपने अनादि अज्ञान का निवा- 
रण तभी कर सकता है जव वह परत्रह्म के साथ उसके कार्यभूत 
सम्पूर्ण प्रपः्च का अभेद अनुभव करे; और उस भेद का निराकरण 
महावाक्यरूप तरङ्गों से उत्पन्न हानेवाले वोध के हारा ही हा सकता 
है । किन्तु सब लाग आरम्भ में ही उस अभेद का अनुभव नहीं 
कर सकते। अतः उस योग्यता की प्राप्ति के लिये अन्यपरा 
श्र तियां द्वारा अन्यान्य पदार्थो' का निरूपण किया गया है । वास्तव 
में ता समस्त श्रुतियाँ और उनके प्रतिपाद्य भी अनन्य ही हैं । 
यहाँ ब्रजाज्ञनाओं में अनन्यपरा श्रुतियाँ ही अनूढा हैं और 
' अन्यपरा हो ऊढा हें । परन्तु जिस समय “सर्वे वेदा यत्पदमाम-. 
नन्ति? इस सिद्धान्त का निश्चय हा जायगा उस समय यही निश्चय . 
होगा कि वस्तुतः ब्रह्मपरा श्रतियों में ही लीलावश अत्रह्मपरात्व 
की प्रतीति हुआ करती है। अतः गोपियों का दूसरे गापों के साथ 
विवाहा जाना भी केवल विश्रम ही है। वस्तुत: उनके परमपति 
ता एकमात्र भगवान्‌ श्रीकृष्ण ही थे। उनका अन्यपूर्विकात्व तभी 
तक अनिवाये रहेगा जव तक्र भगवान्‌ श्रीकृष्ण की सर्वोत्मकता 
सुनिश्चित नहीं हागी। | 
परन्तु इस बात का निश्चय भी शाल्लाधार पर ही हो सकेगा; 
अन्यथा साधारण पुरुषों के तो अविचारवश रासक्रीड़ा में व्यभि- 
चार की ही गन्ध आवेगी ।. परन्तु श्रीमद्भागवत में ता कहा है 
कि जिन गापों की खियाँ रासक्रीडा में सम्मिलित हुई थीं उन्होंने 
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भी उन्हें अपने पास ही देखा--“मन्यमानाः स्वपाश्व॑स्थान्स्वान्स्वा- 

न्दारान्त्रजाकस: |! यदि कहा जाय कि यह उनकी श्रान्ति थी ता हम 

कहते हैं कि गापों को उनके पन्नीत्व की ही श्रन्ति क्यों न मानी 

जाय। यह प्रसङ्ग ता श्रीमद्वागवत में आता ही है कि एक वर्ष 

के लिये सर्वथा भगवान्‌ ही गोपाल और वत्सरूप हो गये थे। 

सम्भव है, ये ब्रजाङ्गनाओं के पति गापरूप गोविन्द ही हों । 

अत: सिद्ध हुआ कि यह अनन्यपूर्विका त्रजाडुनाओं में ही 

अन्यपूर्विकात्व की प्रतीति थी, जिस प्रकार कि अनन्यपरा श्र॒ तियों 

में ही अन्यपरात्व की प्रतीति हाती है। यहाँ जिस तरह प्रपथ्च- 

रचना में दो हेतु बतलाये गये हैं--एक ता भगवान्‌ की लीला 

और दूसरा जीवों को कल्याण के साधन प्राप्त कराना, उसी प्रकार 

इस रासलीला के भी दा ही प्रयोजन थे। प्रथम ता भगवान्‌ की 
यह लीला ग्रेमरस के विकास के लिये थी। यहाँ एक ही तत्त्व 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण और गोपीरूप से आविभूत हुआ है। यह 
प्रेमलीला थी, इसलिये यहाँ उसे नायक और नायिकारूप में परि- 
णत हाने की आवश्यकता थी। क्योंकि प्रेम का मुख्य आलम्बन 
नायक के लिये नायिका है और नायिका के लिये नायक। 
साहित्यशास्त्र में श्वद्ञाररस सबसे उत्क्रट माना गया है। वस्तुत: 
उसके द्वारा परमानन्द की जैसी स्फुट स्फूर्ति हाती है वैसी और 
किसी रस से नहीं हाती । श्वज्ञार अथवा प्रेमरस स्वत: निर्विशेष 
है। जिस समय उसका आलम्बन भगवान्‌ हाते हें ता वह परम- 
यवित्र प्रेम माना जाता है और जिस समय उसका आलम्बन 
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अस्थि-मांसमय नायक या नायिका होते हैं ता उसे अत्यन्त अधो- 
गतिमूलक काम कहते हें । किन्तु यहाँ नायक-नांयिका-रूप में भी 
शुद्ध सच्चिदानन्दघन ही हें । अतः रसवृद्धि के साथ यहाँ निकृष्ट 
आलम्वनजनित मलिनता की तनिक भी सम्भावना नहीं है । 

इन नायिकाओं में जा अनन्यपूर्विका थीं उन्हें स्वकीया कहा 
गया है और जे अन्यपूर्विका थीं उन्हें परकीया । स्वकीया 
नायिका कें नायक का सहवास सुलभ होता है, किन्तु परकीया में 
स्नेह की अधिकता रहती है। कई प्रकार की लैकिक-वैदिक 
अड्चनां के कारण वह स्वतन्त्रतापू्वक अपने प्रियतम से नहीं 
मिल सकती, इसलिये उस व्यवधान के समय उसके हृदय में जा 
विरहारिन सुलगतो रहती है उससे उसके प्रेम की निरन्तर अभिवृद्धि 
हाती रहती है । इसी लिये कुड महानुभावों ने स्वकीया नायिकाओं 
में भी परकीया-भाव माना है; अर्थात्‌ स्वकीया हाने पर भी उसका 
प्रेम परकीया नायिकाओं का-सा था । वस्तुतः तो सभी ब्रजाङ्ग- 
नाएँ स्वकीया ही थीं, क्योंकि उनके परमपति भगवान्‌ श्रीकृष्ण ही 
थे; परन्तु उनमें से कई अन्य-पुरुषों के साथ विवाहिता थीं और कई 
अविवाहिता । अतः स्त्रकीया-परकीया या ऊढा और अनूढा 
कहना उचित है। इस प्रकार प्रेमात्कषे के लिये ही भगवान्‌ ने 
यह विलक्षण लीला की थी । 

इस लीला का दूसरा प्रयोजन जीवों का कल्याण है। यहाँ 
जो अनन्यपूर्विका नायिका हैं उनका जा भगवान्‌ के-प्रति अतिशय 
अनुराग है उससे होनेवाली लीला आगे चलकर लोगों को ध्येय 
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होगी। यह वात पहले कही जा चुकी है कि इस प्रकार की काम- 
'विजय-लीला का चिन्तन करने से लोगों को कामजयरूप फल प्राप्त 
होगा । इसके सिवा यह भी देखना है कि इस प्रकार के उपासकों 
` का ध्येय क्या होगा ? भगवान्‌ श्रीकृष्ण या गोपियाँ १ सा कोइ 
नहीं, वहिक उन दोनॉं.का जिस प्रेमपाश से बन्धन है. वह प्रेम- 
श्रङ्खला ही उनकी ध्येय होगी, क्योंकि उसके अधीन तो वे दोनों 
ही हैं। जिस प्रकार यदि किसी ऊंट या वैल के पकड़ना होता है 
ता उसकी नकेल या नाथ ही पकडते हैं, उसी प्रकार इस प्रेम-चन्धन 
के पकड़ने से श्रीकृष्ण और गोपियाँ दोनों ही स्वाधीन हो जायेंगे । 
इसके सिवा इस लीला से सवसाधारण को यह भी उपदेश मिलेगा 
कि इस प्रकार के नायक-नायिकाओं में जैसा उत्कट स्नेह होता है 
वैसा ही उन्हें भी अपने इष््रदेवों के प्रति रखना चाहिये । 

इन त्रजाङ्गनाओं में जा अन्यपूर्विका हैं उनसे यह उपदेश भी 
मिलता है कि जिस प्रकार वे लकिक-वैदिक श्रङ्गलाओं का विच्छेद 
करके भगवत्परायणा रहती थीं, उसी प्रकार साधकों को भी सारे 
व्यवधानां को छोड़कर अपने ध्येय में संलग्न होना चाहिये । 
साधारण पुरुषों को इससे भगवान्‌ की उदारता और करुणा का 
भी ज्ञान होता है। प्राणियों में सदा ही केइई-न-कोई त्रुटि ता रहा 
ही करती है । . उस समय अपनी हीनता के देखकर अनाश्वास 
हो जाना स्वाभाविक ही है। जहाँ ऐसा नियम है कि प्राणी वैदिक 
एवं स्माते उपासना करके ही भगवान्‌ को प्राप्त करने की योग्यता 
पा सकता है, वहाँ जा सवसाधनहीन स्थूलदर्शी लाग हैं उन्हें ऐसी 
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आशा होना कि भगवान्‌ हम पर भी उन गोपाङ्गनाओं के समान 
कृपां करेंगे, चहुत बड़ा आश्वासन है। 
आगे चलकर कहा है कि वे गापियाँ जारभाव से भगवान्‌ को 
प्राप्त हुई 'जारबुद्धश्यापि सज्ञता:ः। अहो | जा गोपाङ्गनाएँ वैदिक और 
स्माते-श्श्ठलाओं का उल्लङ्घन करके भगवत्परायणा हुई आर जिन भग- 
वान्‌ का सवर्था शुद्ध-भाव से आश्रय लेना चाहिये था उनका ऐसे दूषित 
भाव से आश्रय लिया, उन गोापाङ्गनाओं का भी भगवान्‌ ने कल्याण 
कर दिया । यह ऐसी ही बात हुई जैसे पूतना ने विषलिप्त-स्तनपान 
कराकर भी परमपद प्राप्त किया; जिन भगवान्‌ का सवसव 
समप ण करके अचेन करना चाहिये था उन्हें विषपान कराना महान्‌ 
अपराध था, ता भी विषय के माहात्म्य से उसने सद्गति प्राप्त की । 
उसी प्रकार यद्यपि कामत्रुद्धि से भगवान्‌ का आश्रय लेना अत्यन्त 
अनुचित है, क्योकि यह सापाधिक प्रेम है-काम-वासना की 
पूर्ति तक ही रहनेवाला है--और भगवान्‌ सर्वेभूतान्तरास्मा होने के 
कारण निरुपाधिक प्रेम से ही अभ्यर्चित होने चाहिये, तथापि 
उनका परम हित ही हुआ । इसके सिवा इसमें एक दाप यह भी 
हो सकता था कि जो भगवान्‌ उनके वास्तविक परमपति थे उनमें 
ता उन्होंने जारवुद्धि की और जा अस्वाभाविक प्राकृत पति थे 
उनमें पति-बुद्धि की । जिस प्रकार तरङ्गों का मुख्य पति ता समुद्र ही 
है, तरङ्गान्तरों से तो उनका आगन्तुक-सम्वन्ध है, उसी प्रकार 
जीव का स्वाभाविक-सम्वन्ध ता अपने आश्रयभूत परब्रह्म से ही 
है, अन्य जीवों से ता केवल आगन्तुक-सम्वन्ध है, इसलिये बह्‌ ` 
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अनित्य भी है, अतः सर्वान्तयामी भगवान्‌ का जारबुद्धि से आश्रय 
लिया गया-यह भी एक बड़ा दोष था। ये सारे अनोचित्य 
“पिः शब्द से सूचित होते हें । किन्तु ये सब दोष होने पर भी 
भगवान्‌ से सम्वन्धित होने के कारण गुण हो गये। यह आल- 
स्वन का ही माहात्म्य था । उस जारबुद्धि से यह गुण हो गया कि. 
जिस प्रकार जार के प्रति परकीया नायिका का स्वकीया की अपेक्षा 
अधिक प्रेथ होता है वेस ही इन्हें भी भगवान्‌ के प्रति अतिशय 
प्रेम हुआ । अतः इससे उपासको को वड़ो आश्वासन 
मिलता है । इससे बहुत त्रटिपूणे होने पर भी उन्हें- भगवत्क्रपा - 
की आशा वनी रहती है। और प्रेममार्ग में आशा बहुत 
वड़ा अवलस्बन है, क्योंकि जीव, आशा दोने पर ही प्रपन्न हो 
सकता है । इस प्रकार भगवान्‌ ने अन्यपूर्विका और अनन्य- 
पूर्विका दोनों की प्रवृत्ति अपनी ओर ही दिखलाकर प्रेममारग 
को सवके लिये सुलभ कर दिया है। यह द्वितीय 'ताः? का 
तात्पये हुआ । 

अब तृतीय “ताः? का अर्थ करते हें । इस 'ताः? का अर्थ है 
“तदात्मिकाः? अर्थात्‌ भगवत्स्वरूपा । पहले “ताः? से ता वे गापा- 
ङ्कनाएँ. विवक्षित थो जिनका भगवान्‌ के साथ _ भ्र'गीकीट-न्याय से 
साधन द्वारा अभेद हुआ था। दूसरे “ताः? से वे गोपाङ्गनाएँ 
कहीं गई जा समुद्र और तरङ्ग के समान मूलतः अभिन्न थीं । 
यह समुद्र अचिन्त्यानन्द-सुधा-सिन्धु है। इससे एक तो तरङ्गों 
का अभेद और दूसरा जैसे उसकी सुधा से सुधागत माधुय 


> 
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का अभेद |. यह्‌ बहुत वड़ा अन्तर है । इस प्रकार की स्वरूपभूता 
त्रजाङ्गनाएँ ही तीसरे 'ता:' से कही गई हैं। 
जिस प्रकार जल में मधुरता, शीतलता आदि कई. गुण हैं उसी 
प्रकार भंगवान्‌ में भी कई शक्तियाँ हैं। भगवान्‌ कीं परमान्तर्गा 
आह्ादिनी-शक्तिरूपा श्रीव्ृषभानुनन्दिनी और उन्हीं की अवान्तर 
विकासरूपा ललिता-विशाखा आदि तीसरे “ताः? से अभिप्रेत हैं। 
उन श्रीवृषभानुनन्दिनी की पदनख-चन्द्रिका को जो विभिन्न दीप्तियाँ 
हैं उन्हीं के अन्तगत ये ललिता-विशाखा आदिं हैं । भगवान्‌ की 
सर्वोन्तरतम “दिव्यातिद्व्य शक्ति तो श्रीराधिका ही हैं, उन्हीं की 
अंशभूता उनकी प्रधान सहचरी हैं। यद्यपि उनमें तारतम्य है 
तंथापि वे हैं सव-की-सव परमान्तरङ्ग ही । 
यहाँ जो “अपि? शब्द आया है उसका अर्थ “च? “और” समझना 

चाहिये। ` अर्थात्‌ शरदात्फुछमहिका रात्रियां को और उन त्रिविध 
गोपाज्ननाओं का देखकर भगवान. ने रमण करने के मन किया। 
किन्तु उन्होने मन किया कैसे ? इस पर कहते हैं कि स्वप्रकाश 
पूर्ण परत्रह्म भगवान्‌ ने आप्तकाम हाकर भी यागमाया.का आश्रय 
लेकर मन वनाया । योगमाया का आश्रय लेने से क्या अभिप्राय 
है ? “योगाय स्वेन सह तासां संश्लेघाय या माया कृपा तामुपाश्रित्य? 
अथात्‌--याग यानी अपने साथ संश्लेष करने के लिये जा माया-- 
कृपा, उसका आश्रय लेकर। यहाँ “माया? शब्द का अर्थ कृपा है, 
“माया कृपायां दम्भे च? | अतः क्ृपापरतन्त्र भगवान. ने स्वप्रकाश 
पूरणं परब्रह्म हाकर भी केवल कृपावश मन किया । 
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दूसरी थात यह भी हा सकती है कि-- 
युज्यते-सदा संश्लिष्यत इति योगा, महालक्ष्मी: परमान्तरङ्गशक्ति- 
भूता श्रीवृषभानुनन्दिनी, तस्या माया कृपा योगमाया, तामुपाश्रित्य । 
अथोत्‌--जा युक्त यानी सदा संश्लिष्ट रहती हैं वे परमान्तरङ्ग- 
शक्तिभूता श्रीवृषभानुनन्दिनी ही यागा हैं, उनकी माया--कृपा ही 
योगमाया है, उसका आश्रय लेकर रमण की इच्छा की। तात्प 
है कि अपनी कपा के अधीन होकर नहीं वहिक जो श्रीवृषभानु- 
सुता की कृपापात्रभूता तथा उनके चरणकमल-मकरन्द का आस्वादन 
करनेवाली त्रजाङ्गनाएँ हैं उनकी प्रसन्नता सम्पादन करने के लिये ही 
भगवान. ने रमण की इच्छा की, क्योकि ऐसा करने से ही वे अपनी 
'परमान्तरङ्गा आह्वादिनी-शाक्ति श्रीराधिकाजी को प्रसन्न कर सकते 
थे। जो मधुरभाव के उपासक हैं उनकी यह पद्धति है कि वे पहले 
अपने आचार्यो का आश्रय लेते हैं, फिर उनके द्वारा गापाङ्गनाओं 
की प्रसन्नता लाभ करते हैं, उनकी प्रसन्नता से उन्हें प्रधान-प्रधान 
यूथेश्वरियों का प्रसाद प्राप्त हाता है और तत्पश्चात श्रीहरि की 
चिस्सङ्गिनी श्रीराधिकाजी की कृपा हाती है। इस प्रकार श्रीप्रियाजी 
के कृपापात्र हाने पर ही भगवान_ का अनुग्रह होता है । इसमें यह 
भी भेद है कि शुद्र परत्र का पदार्थों के साथ सम्बन्ध. नहीं होता 
“असङ्गो न हि सजते’ । अतः यह मानना पड़ता है कि वृत्त्युपहित 
चेतन ही पदाथी' का प्रकाशक होता है। यदि शुद्ध चेतन ही 
पदार्थो को प्रकाशित करने में समी हाता तो उसकी सत्ता तो 
स्त्र है परन्तु घटकुड्यादि में पदार्थों के प्रकाशित करने का 
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सामथ्य नहीं है। इसके सिवा चेतन की सत्तामात्र से ही पदार्थों 
की प्रतीति भी नहीं होती, क्योंकि चेतन का संश्लेष तो सन्निकृटट- 
असन्निक्ृष्ट सभी वस्तुओं के साथ है। परन्तु प्रकाश केवल उन्हीं 
वस्तुओं का होता है जिनके साथ प्रमाणजन्य-वृत्त्यमिञ्यक्त चेतन का 
संसग होता है । उसी प्रकार यद्यपि भगवान्‌ श्रीकृष्ण का सम्वन्ध 
सभी ब्रजाङ्गनाओं से है तथापि जिस प्रकार स्वप्रकाश चेतन अन्त:- 
करणादिदृत्त्युपहित होकर ही वस्तुओं के प्रकाश का हेतु होता है 
वैसे ही भगवान भी अपनी परमान्तरङ्गा आह्वादिनी-शाक्ति 
'श्रीराधिकाजी के कृपापात्रों पर ही अनुग्रह करते हैं । जिस प्रकार 
मङ्गलमय सुधासिन्धु में जो मधुरिमा है वह उसका स्वरूप ही है 
उसी प्रकार परमानन्दसिन्धु भगवान्‌ की जा आह्वादिनी शक्ति है 
वह भगवान्‌ से अभिन्न ही है। 
जिस प्रकार घटादि का प्रकाश अन्तःकरणवृत्त्युपहित चेतन से 
ही होता है किन्तु अन्तःकरण के प्रकाश के लिये किसी अन्य 
अन्तःकरण की आवश्यकता नहीं हाती; तथा अन्तःकरणादि ता 
स्वतन्त्रता से चेतन के प्रतिबिम्ब को ग्रहण कर सकते हैं किन्तु 
घटादि अन्तःकरण॒वृत्त्युपह्दित हाने पर ही उसका प्रतिब्िम्त ग्रहण 
कर सकते हैं, उसी प्रकार यहाँ जा बृषभानुनन्दिनी हैं वे ता परब्रह्म 
भगवान श्रीकृष्ण के साथ निरपेक्षमाव से असाधारण रमणरूप 
सम्बन्ध का भाग कर सकती हैं किन्तु अन्य गोपङ्गनाएँ ऐसा नहीं 
कर सकतीं । अतः उनमें भी भगवान. का सम्बन्ध स्थापित करने 
के लिये श्रीबृषभानुदुलारी का सम्बन्ध सम्पादन करना पड़ता है। 
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अत: पहले वे इनसे तन्मय हो लेती हें उसके पश्चात्‌ भगवान_ 
से सम्बन्ध प्राप्त करती हैं। इसी लिये भगवान_ ने यागमाया 
का आश्रय लिया । 

अथवा “योगाय सम्बन्धाय या माया वञ्चना तामुपाश्रितोडपि 
ताः वीक्ष्य रन्तु मनश्चक्रे ”-याग जो असाधारण सम्वन्ध उसके. 
लिये भी माया यानी वञ्चना का आश्रय लेकर उन्होंने रमण के. 
लिये मन किया । भगवान, रमण के लिये भी माया का आश्रय 
लिया करते हैं। इसी से जव ऋषि-पन्नियाँ गई थीं उस समय भी 
उन्होंने माया का ही आश्रय लिया था, और उन्हे भी पातित्रत का 
ही उपदेश किया था । किन्तु भगवान्‌ श्रीकृष्ण तो परब्रह्म हैं । 
उनका सम्वन्ध भला किसको अभीष्ट न हागा ? उनका संसग 
ही तो परम कल्याण है। उसमें लौकिक भावों का आरोप करना 
अर्थात्‌ पारमार्थिक तत्त्व में अपारमार्थिक . भावों का निवेश करना 
माया ही है। अतः 'योगे सम्बन्धे या माया वञ्चना सा योगमाया” 
ऐसा तात्पये समझना चाहिये। अथवा “अयागमाया” ऐसा पद 
मानें तो “अयागाय असम्बन्धाय या माया वञ्चना सा अ्योग- 
माया? अयाग यानी असम्बन्ध के लिये जो माया-वञ्चना उसी 
का नाम अयोागमाया है। अर्थात्‌ अपने साथ सम्वन्ध न हाने 
देने के लिये जो माया उसका उन्होंने आश्रय लिया । 

“ता: वीक्ष्य’ वे जो पूर्वोक्त प्रकार की गोपाङ्गनाएँ थीं, जो इस 
प्रकार स्वस्वरूपानुसन्धान में तत्पर थीं उन्हें दयाद्र-दष्टि से देख 
वञ्चना को भूलकर उन्होंने रमण करने के लिये मंन किया । अथवा-- 
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“युज्यते इति यागा सदासंश्लिष्टरूपा या वृषभानुनन्दिनी तस्यां.या 
माया कृपा तामाश्रित्य रन्तु मनश्चक्र !-- 
अपनी. स्वस्वरूपभूता जो वृषभानुनन्दिनी उनकी प्रसन्नता करने 
के लिये रमण करने के मन किया । अर्थात्‌ उन्हें जो रासाभिलापा 
हुई उसकी पूर्ति के लिये उन ब्रजाङ्गनाओं के देखकर रमण करने 
की इच्छा की । 
अथवा “न गच्छुतीति अगा अगा चासी मा इति अगमा, अग- 
सायां उपाश्रितः यः स भगवान्‌ रन्तु मनश्चक्र? अथात जा अचला 
( नित्यसंगिनी ) लक्ष्मीरूपा वृषभानुनन्दिनी हैं. उनमें अनुरक्त जा 
भगवान्‌ उन्होंने रमण करने की इच्छा की । क्येंकि यह रासलीला 
श्रीराधिकाजी की ही प्रसन्नता के लिये है। भावुकं का ऐसा मत 
है कि भगवान्‌ के जितने कृत्य हैं वे श्रीब्रपभालुनन्दिनी की प्रसन्नता के 
लिये हैं और श्रीबृषभानुसुता के जितने कृत्य हैं वे श्रीहरि की तुष्टि 
'के लिये हैं | यहाँ जो अन्यान्य गोपाङ्गनाएँ हैं वे सव श्रीराधिकाजी 
की ही अंशःशामूता हैं । । 
यहाँ जो “अपि? है उसका तात्पय यह भी माळूम हाता है कि 
त्रजदेवियो का तो पहले ही से भगवान्‌ के साथ रमण की इच्छा 
थी । इस समय मानो परीक्षित के चित्त में इस वात का सन्ताप . 
था कि अदा! ब्रजाङ्गनाओं ने कात्यायिनी-अचनादि कठोर 
'तपस्या करके भगवान्‌ को प्रसन्न किया और भगवान. ने भी प्रसन्न 
होकर उन्हें अभीष्ट वर दिया; किन्तु अब, जब कि प्रेमातिशाय के 
कारण भगवत्‌-सम्भाग की प्रतीक्षा में. गापाङ्गनाओं को एक-एक 
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पल युग के समान हो रहा था, भगवांन_ क्यों उपेक्षा कर रहे थे ९ 
इस समय भगवान की उदासीनता देखकर माना महाराज परीक्षित. 
मन-ही-मन उनकी निन्दा कर रहे थे, इतने ही में श्रीशुकदेवजीः 
कहने लगे-_*भगवानपि ता रात्रीः? अर्थात्‌ ्रजाङ्गनाएँ ता पहले ही: 
से अभिलाषा रखती थीं, परन्तु आज भगवान. ने भी उनके साथ. 
तादात्म्यापत्तिरूप रमण की इच्छा की । 

इससे यह भी सूचित होता हे कि भगवान, की इच्छा भक्तों की; 
भावना का अनुसरण किया करती है । कहा भी है-- 

यद्यद्धियात उरुगाय विभावयन्ति तत्तद्वपुः प्रणयसे सदनुग्रद्दाय |, ` 

स्वेच्छामयस्य न तु भूतमयस्य कोऽपि... ... ... ... ... ..- --.।! 

भावुक लाग अपनी-अपनी भावनामयी बुद्धि से उन अरूप,. 
अनाम, अप्रमेय परत्रह्म का जिस-जिस रूप से ध्यान करते हैं वेसा. 
ही रूप भगवान_ के! धारण करना पड़ता है। इसी से यद्यपिः 
अभी तक भगवान_ को रमण की इच्छा नहीं थी, तथापि गोपाङ्क- 
नाओं की भावना के अधीन होने से उनमें भी रमणेच्छा का 
प्रादुभाव हो गया । 

किन्तु इन ब्रजाङ्गनाओं का भाव ता 'तत्सुखसुखित्व' है । 
इन्हें अपने सुख की कुछ भी इच्छा नहीं है। संसार में ता 
अपने सुख की कामना से ही सबसे प्रोति की जाती है-- 
“आत्मनस्ठु कामाय सब प्रियं भवति’ । तथापि गोपाङ्गनाओंः 
का. प्रम तो लोक तथा वेद से अतीत ही है। अतः उन्हें 
अपने लिये भगवान्‌ में प्रम नहीं था, बल्कि वे ता भगवान के हीः 
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लिये प्राण धारण करती थीं । उनका ता यही लक्ष्य था कि हे 
सनमोहून ! ये प्राण और देह आपके काम आते हैं इसी से हम 
इन्हें घारंण करती हैं, नहीं तो हमें इनकी क्या आवश्यकता है ? 
भगवान्‌ का वियोग होने पर भी उन्होंने. इसी लिये अपने शरीरादि 
-को रख छोड़ा था कि वे भगवत्सेबा के साधन थे। उनका कहना 
था किं श्रीकृष्ण से वियुक्त होकर भी जा हम जीवित हैं इसका मुख्य 
'कारण यही है कि हमारे प्राण हमारे अधीन नहीं हैं । विधाता ने 
शरीर तो हमें दिया है; किन्तु प्राण श्रीकृष्ण के अधीन कर दिये हैं । 
उनका कथन था 'भवदायुषां नः? अर्थात्‌ आप ही हमारी आयु हैं । 
अत: उनका जीवन भगवान्‌ के सुख के लिये ही था। हाँ, उन्हें 
सुख पहुँचाने में उनको भी सुख मिलता हीथा। जो पुरुष 
भगवान्‌ को सुगन्धित माला और पुष्प समपंण करता है उसे भी 
'सान्निध्यवश उनका सुवास मिलता ही है। किन्तु यह सुखानुभव 
आजुषङ्गिक है, उसमें अपना सुख अभिमत नहीं होता । 
इस प्रकार जैसे गोपाङ्गनाएँ भगवान्‌ के ही सुख में सुख मानने- 
वाली हैं वैसे हो भगवान्‌ भी उन्हीं को सुख पहुँचाने के लिये सारी. 
'लीलाएँ करते हैं। यह ते उनका पारस्परिक भाव है किन्तु इसका 
पर्यवसान कहाँ हाता है ? इस सम्बन्ध में कह सकते हैं कि वह 
लाककञ्याण के ही लिये है । 
परन्तु यदि वे दोनों ही निरपेक्ष हैं, दोनों को ही आप्त-काम 
होने के कारण सुख की अपेच्ता नहीं है ता फिर यह लीला किसे 
सुख पहुँचाने के लिये है ? ठीक है, सिद्धान्त भी यही है कि ज़व 
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भगवान्‌ श्रीकृष्ण और गोपाङ्गनाओं के रूप में एक ही परमानन्द- 
सुधासिन्धु प्रस्फुटित हुआ है ता दोनों ही आप्तकाम हैं। इससे 
लीला का कोई प्रयोजन ही नहीं रहता।. और लीला हुई ही 
थी, यहाँ यह भो. प्रश्न हॉ सकता है कि यह विभाग ही क्यों 
हुआ ? वस्तुतः यदि विचार किया जाय ता इसका प्रयोजन कुछ 
भी नहीं है “लोकवत्तु लीलाकैवल्यम्‌? यह विभाग केवल आत्मसुख 
के ही लिये है । | 
किन्तु यह विभाग चाहे लाककल्याण के लिये हो और चाहे 
“एकाकी न रेमे?---अकेला रममाण नहीं होता, इसलिये “एकोऽहं बहु 
स्याम्‌? इस प्रकार के सङ्कस्पपूर्वेक हो, तथापि जब तक लोला, 
लीलानायक और दशकों को लीला में आसक्ति न हो तब तक ता 
लीला व्यथे ही है। माना कि यह्‌ त्रिविध विभाग एक में ही हुआ 
है तथापि यदि वह स्वस्वरूप में ही परितप्त है ता. लीला का कोई 
प्रयोजन ही सिद्ध नहीं हाता । 
अतः यहाँ स्वस्वरूपभूत परमानन्द का आवरण अपेक्षित है । 
किन्तु उसका आवरण करने में कौन समर्थ है ? माया आवरण 
कर सकती है, परन्तु भगवान्‌ का आवरण करने में वह भी समर्थ 
नहीं है । अतः भगवान्‌ के आश्रित रह्नेवाली उनकी परमान्तरङ्गा 
साहिनी शक्ति, जो कि अनिवेचनीयता में अन्य समस्त शक्तियों के 
समान ही होने पर भी शुद्धता में उनसे उत्कृष्ट है, भगवान के शुद्ध 
स्वरूप का आच्छादून करती दै और उसी से स्वरूपभूत परमानन्द 
का आवरण हो जाने: पर यह्‌ . लीला और लीलापात्रों की कल्पना 
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हो जाती है । जिस प्रकार स्वेच्छा से भाँग पीकर अपने के मोहित 
किया जाता हैं उसी प्रकार भगवान्‌ का यह व्यामाहन भी स्वेच्छा से 
होता है । यदि इस प्रकार अपने स्वरूपभूत परमानन्द का आवरण 
न होता ता अपने से भिन्न रमणसामम्री की अपेक्षा क्ये होती | 
अत: पहले आवरण हुआ, उससे अठृप्ति हुई और फिर लीला हुई। 
इसोसे उनकी चेट्टाएँ एक दूसरे की परितृत्ति. करनेवाली हुईं । इसमें 
अन्योन्याश्रय-दोष भी नहीं है, रमण की भी ब्यवस्था ठीक हा 
जाती है. और “अपि? शब्द का तात्पय भी बन जाता है । 

इस श्लोक का एक अथे यह भी हा. सकता है-_“भगवानपि 
रन्दु' .मनश्चक्र-भगवान्‌ ने भी रमण करने की इछा की। 
किसलिये ? 'ताः वीच्य!--अज्ञानिजनरूपा जो प्रजा .है उसे 
देखकर उसका कल्याण करने के लिये। वह प्रजा केसी है 
रात्रीः? -राञ्चि के समान अज्ञानरूप तम से व्याप्न। ये सब 
प्रजाएँ अनादि हैं; अतः भगवान्‌ का रमण उनके कल्याण के ही 
लिये है । इसके सिवा वह प्रजा 'शरदोर्फुल्लमल्लिकाः' भी है-- 

शरदायां जाड्यमय्यां व्यवहारभूमा उत्कुल्लमल्लिकास्विव सुख- 
बुद्धयः । 

अर्थात्‌-सुखडुःखमाहात्मिका जा जाड्यमयी व्यवहारभूमि, 
जो कि उत्फुझ्मङिंका के समान आपांत-रमणीय है उसमें सुखबुद्धि 
करनेवाली । तांत्पये यह है कि दुःखमयी व्यवहारभूनि में सुख- 
बुद्धि करनेवाली प्रजा को स्नेहा -दृष्टि से देखकर रमण की इच्छा 
की; क्योंकि अज्ञानी प्रजा की सुखदु:खमाहातीत परब्रह्म में स्थिति 
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हाना अशक्य है। अतः जो प्राकृत लीलाएँ उनकी अभिरुचि के 
अनुकूल हैं, उनके कल्याण के लिये भगवान्‌ ने उन्हीं के समान 
रमण करने की इच्छा की । इसलिये-- 
“ञअयोगमायामुपाश्रितः?~ “योगेषु चित्तवृत्तिनिरोधादिनिःश्रेयस- 
साधनशून्येषु या माया कृपा तामुपाश्रित्य’ 
अर्थात्‌ योग-चित्तत्ृत्तिनिरोधादि निःश्रेयस के साधनों से" 
शून्य जो प्रजा उस पर जो कृपा वही माया है। उसका आश्रय लेकर 
रमण करने का विचार किया । क्योंकि जा शुद्ध परत्र अशेष- 
विशेषशुन्य है उसका साक्षात्कार ता निरोधादि द्वारा ही किया जा 
सकता है । 
इसलिये इसका यह भी तात्पर्ये हा सकता है 
“अयोागेषु सवथा अयोग्येपु या माया कृपा तामुपाश्रित्य!-- ' 
--ज्ञा प्राणी अत्यन्त निकृष्ट कोटि के हैं उनके ऊपर जा कृपा 
उसका आश्रय लेकर रमण करने का विचार किया । भगवान्‌ 
पतितपावन हैं, इसी से भावुक भक्त अपने को सवंसाधनशून्य 
देखकर भी भगवत्कृपा के भरोसे निरिचन्त रहते हैं । 
हैं पतित, तुम पतितपावन देउ वानक बने | 
अतः यह भगवान्‌ की लीला माना अत्यन्त अयोग्य पुरुषों के. 
ऊपर कृपा करने के ही लिये है; क्ये[कि भगवान्‌ के जो वात्सल्य, 
माधुर्ये एवं औदाय आदि गुण हें उनकी सफलता ता बिना पतितां 
के हा ही नहीं सकती । वस्तुतः उदारता और दीनवत्सलता ये 
सव तो इन्हीं अंशों को लेकर होते हैं कि स्वयं परमोत्क्रए् हाकर 
२० 
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भी अत्यन्त निम्न-कोटि के पुरुषों के साथ मिलकर उनके साथ 
पूणे आत्मीयता का बर्ताव करे। किन्तु निर्विशेष परब्रह्म या 
गालेकवासी भगवान्‌ के साथ ऐसे पतितां का सहवास केसे हा 
सकता है.? वहाँ उन निञ्गष्टातिनिक्ट पुरुषों के आत्मीय होकर 
भगवान्‌ कैसे विहार कर सकते थे ? 

अथवा-- 

“अयोगेषु स्वस्मिन्नयुज्यमानेषु या माया कृपा तामुपाश्रितः? 

--जिनकी मनावृत्ति स्वप्न में भी भगवान्‌ की ओर नहीं जाती 
ऐसे अपने में अयुक्त पुरुषों के प्रति जे माया--कृपा उसका 
आश्रय लेकर भगवान्‌ ने रमण करने की इच्छा की; क्योंकि यह _ 
लीला अत्यन्त साधन-शून्यों को भी अपनी ओर आकर्षित करने- 
वाली है। अतः भगवान्‌ ने बहिमुख पुरुषों को अपनी ओर 
आकर्षित करने के लिये ही यह लीला की थी । निर्विशेष भगवान्‌ 
में ता प्राकृत पुरुषों को वृत्ति पहुँचनी अत्यन्त कठिन है; इसी से 
भगवान्‌ ने यह लाकमनाभिरामा लोला की थी, जिससे विषयी 
आर पशुप्राय जीवों का चित्त भी भगवान्‌ की ओर लंग जाय | 
अहो ! भगवान्‌ का यह खेल कैसा मनामाहक था ? 

9 अस्पन्दनं गतिमतां पुलकं तरूणाम्‌ | नं 

उसे देखकर जे गतिमांन्‌ थे उनमें निस्पन्दता आ जाती थी 
और बृक्तों की रोमावली खड़ी हो. जाती थी। अर्थात्‌ चेतन 
'पदार्थो में जडता आ जांती थी और जड़ों में चेतन की क्रिया हाने 
लगती थी। अतः भगंबान्‌ ने बहिमुख पुरुषों को अपनी 
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ओर आकृष्ट करने के लिये .ही यह अति अदभुत मनारम 
लोंलाकी थी। 

ऐसा कहा जाता है कि प्राणियों के पतन का जो प्रधान हेतु है 
वह भगवहिमुखता ही है; तथा भगवदुन्मुखता ही सर्वानन्द 
का साधन है । 

भयं द्वितीयाभिनिवेशतः स्या- 
दीशादपेतस्य विपर्ययोऽस्मृतिः । 
तन्माययातो बुध आभजच्तं 
भक्त्यैकयेशं शुरुदेवतात्मा ॥ 

अर्थात्‌-जो पुरुष भगवान्‌ से विमुख है, जा नामरूपक्रियात्मक 
प्रपश्च में ही आसक्त है उसे हो भगवान्‌ की माया से मोहित होने 
के कारण भगवहिस्म॒ति हुआ करती है । . स्वरूपविस्मृति के पश्चात. 
विश्रम हाता है, जा असङ्ग आत्मा में सङ्ग का, अकतो में कतृ त्व. 
का और एक में अनेकत्व की श्रान्ति करा देता है। उस विश्रम 
से छेतबुद्धि दाती है, द्वेतवुद्धि से ही भय होता है। अत: बुद्धिमान्‌ 
पुरुष के चाहिये कि अनन्यवुद्धि से उस पूर्ण परब्रह्म परमात्मा का 
ही भजन करे। इससे माया इस प्रकार भाग जाती है जैसे क्रुद्ध 
तपोधनों के सामने से वेश्या । | 

माया से ही स्वरूप की विस्मृति हुआ करती है. और भगवदु- 
न्मुख हाने पर वह भाग जाती है तव स्वरूपसाक्षात्कार हा ही जाता. 
है और फिर विश्रम का उच्छेद हा जाने के कारण निर्भयता की 
प्राप्ति हा जाती है। अतः भगवान्‌ ने अज्ञानीरूपा प्रजा का उद्घार 
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करने के लिये ही यह मार्ग निकाला था, क्योंकि भगवान की 
माया बड़ी प्रवल है, उससे वे ही वच सकते हैं जा एकमात्र भग- 
वान्‌ का ही आश्रय लेते हैं । 
दैबी ह्यषा गुणमयी मम मांया दुरत्यया | 
मामेव ये प्रपद्यन्ते मायामेतां तरन्ति ते || 

अतः भगवान्‌ ने सवंसाधनशून्य पामर प्राणियों पर कृपा करने 
के लिये ही यह लीला की थी, जिससे क्रि किसी भी प्रकार उनका 
चित्त भगवान में लगे | 

अथवा “ताः? शब्द से मुमुच्तरूपा प्रजा ससकनी चाहिये । 
उस पर कृपा करने के लिये भगवान्‌ ने रमण की इच्छा की । वह 
मुमुक्षरूपा प्रजा कैसी है ? 'रात्री?--“रा दाने? इस स्मृति के अनु- 
सार दान करनेवाली अर्थात्‌ दानापलक्षित यज्ञादि कम करनेवाली | 
जैसा कि कहा है--'तमेतं ब्राह्मणा यज्ञेन दानेन तपसा ब्रह्म विविदि- 
षन्तिः । अथवा “भगवति स्वरूपेण सह सर्वसमपंयित्री' जा भगवान्‌ 
में अपने स्वरूप के सहित सबस्व समर्पण करनेवाली है तथा जो 
“शरदोत्फुल्लमल्लिका? है | 

“शरादिवत्‌ दन्ति अवखण्डयन्ति उत्फुल्लमल्लिकाद्यपलच्षितानि 
संसारसुखानि यासां ताः । 

अर्थात्‌ उत्फुल्ल महिकाओं के समान जो खरी-पुत्रादिरूप सांसा- 
रिक सुख हैं वे शारादि अख्-शख् के समान जिनका खण्डन करती 
हैं उन मुमक्षरूपा प्रजाओं को देखकर । इससे उन मुमुक्षओं की 
पूणे याभ्यता दिखाई गई है, क्योंकि पूणं मुमुक्ष तभी होता है जब 
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कि उत्कृष्ट से उत्कृ सांसारिक सुख भी उसे दुःखरूप दिखाई देने 
लगे । वास्तव में तो मुमुचुता हाती ही उस समय है जव संसार 
भयानक दिखाई देने लगे । जिसे सांसारिक सुख शरादि के समान 
छेदन करनेवाले दिखलाई देते हैं वही मुमुक्ष, हा सकता है। ऐसी 
प्रजाओं का देखकर-- 
'यागमायामुपाश्रितः-योगाय स्वेन सहासम्बन्धविच्छेदाय? 

अपने साथ उनके असम्बन्ध का छेदन करने के लिये, अर्थात्‌ 
अपने साथ उनकी अभिन्नता स्थापित करने के लिये भगवान्‌ ने 
रमण की इच्छा की, क्योंकि यहाँ केवल त्रजदेवियों के साथ ही 
क्रीडा नहीं करनी थी, बल्कि श्रतियां का आवाहन करक उनका 
भी अपने में तात्पर्यं दृढ़ करना था । 

भगवान्‌ की यह लीला ओषधिरूपा हागी । जिस प्रकार 
अज्ञानी पुरुषों के लिये यह श्रोत्रमनाभिरामा है -वैसे ही मुमुच्षुओं 
के लिये यह भवोापधिरूपा है। अत:-- 

“ताः सुसुक्षुरूपाः प्रजाः वीक्ष्य, ताश्च श्रुतीः आहूय, ताभिः सह 
रन्तुः मनश्चक्रे? ` 

उस मुमुक्षरूपा प्रजा को देखकर और उन श्रृतियों का भी 
आह्वान कर उनके साथ रमण करने की इच्छा की । अथात्‌ मुमु- 
क्षुओं को संसार से निर्विएण देखकर भगवान्‌ ने रमण करने की इच्छा 
की । मुमुक्ष लाग संसार से निर्विएण क्यों हैं ? इसका हेतु यह दै- 
वे विशुद्धान्तःकरण हैं, इसलिये विवेकसम्पन्न हैं और विवेकी के £ लये 
सव कुछ ढुःखरूप ही है-_“दुःखमेव सवे विवेकिनाम्‌ उनके लिये 
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संसार के सारे सुख भाले और बर्छियों के समान हो जाते हैं। 
उनके उद्धार का उपाय क्‍या है? यही कि श्रृतियों का परम 
तात्पये एकमात्र परन्रह्म में ही निश्चित हो। किन्तु पहले यह होता 
नहीं, अत: भगवान्‌ ने उनका आह्वान कर अपने में उनका तात्य 
दृढ़ किया । यहाँ जिस प्रकार भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने ब्रजाङ्गनाओं का 
आत्राहन किया था उसी प्रकार व्यासरूप से उन्होंने ब्रह्मसून्ररूप 
वेणुनाद द्वारा समस्त श्रतियों का आवाहन करके उनका परम तात्पर्य 
परब्रह्म में निश्चित किया है । 
गिरा अथ, जल बीचि जिमि, कहियत भिन्न न भिन्न । 
` यहाँ “अर्थः तो पूर्ण परब्रह्म परमात्मा है और 'शब्द' ये श्र तियाँ 
हें । अतः श्र तिये तरङ्ग हैं और ब्रह्म समुद्र है। इसी प्रकार 
गापाङ्गनाएँ तरङ्ग हैं और भगवान्‌ श्रीकृष्ण समुद्र हैं। इनका 
परस्पर तादात्म्य-सम्वन्ध है। उन श्रतियों का आवाहन कर, 
अर्थात्‌ अपने में उनका तात्पये निश्चय कर, भगवान्‌ ने रमण करने 
की. इच्छा की । 
यहाँ भावुकों की दृष्टि से एक और ही अथं होता है-- 
'योगमायामुपाश्रितः-~-यः “अगमायाम्‌ उपाशभ्रितः'--'न गच्छतीति 
अगा, अगा चासौ मा अगम” | 
अर्थात्‌. नित्यर्छिष्टा वृषभानुनन्दिनी ।| वह कौन है.) 
__यामुपाश्रितः भगवानपि रन्तु' मनश्चक्रे, अर्थात्‌ जिसका “आश्रय 
लेकर भगवान्‌ ने भी रमण करने की इच्छा की । क्‍यों इच्छा की ? 
शरदात्फुङ्मह्लिका रात्रिया का देखकर 
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अथवा यो समभे--- 
“यागमायासुपाश्रित; भगवानपि रन्तुमनश्‍चक्र --येागाय अघटित- 
घटनाय या माया इति योगमाया तामुपाश्रितः ।? 
अर्थात्‌ जो माया अघटितघटनापटीयसी है, उसका आश्रय 
लेकर भगवान्‌ ने रमण करने की इच्छा की। यहाँ भगवान्‌ का 
अपना ऐश्वये छिपाना था, क्योंकि यह मधुर लीला है, अतः इसमें 
ऐश्चयेभाव रस का विघातक है । इसमें प्राकृतांश ही अधिक उपयुक्त 


है। इसीसे भगवान्‌ की जिन लीलाओं में प्राकृतांश विशेष 


है उन्हीं का महत्त्व भी अधिक है, क्योंकि प्राकृत व्यापारों 
में व्यासक्त प्राणियों को आकर्षित करने में प्राकृतभाव अधिकं 
उपयोगी है । 

अतः थोगमायामुपाश्रितः--योगमायां उप सामोप्येन आश्रितः, न 
तु साक्षात?--सामीप्यवश योगमाया का आश्रय लेकर, सात्षात्रूप 
से नहीं, जिस प्रकार स्वाभाविक होने के कारण सूये भगवान्‌ 
अपनी किरणों का आश्रय लेते हैं। उन्हें किरणं धारण नहीं 
करनी पड़ती, वल्कि जहाँ वे रहते हैं वहाँ उनकी किरणं भी रहती 
ही हैं, इसी प्रकार भगवान्‌ की योगमाया भी उनके साथ रहती ही 
है। अतः अघटनघटन में समर्थ जा यागमाया, उसका सर्वथा 
समाश्रयण न करके भगवान्‌ ने प्राकृतवत्‌ लीलाएँ कीं, जिससे प्राकृत 
प्राणियों का विशेष आकर्षण हो सके । 

इससे सिद्ध हुआ कि भगवान्‌ की योगमाया सर्वदा उनके 
साथ रहती है, इसलिये हठात्‌. अपना काम कर देती है। जब 
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मिट्टी खाने के उपरान्त भगवान्‌ ने श्री यशोदा जो से मुख देखने 
के कहा ता उन्होंने यह नही समझा कि मैया सचमुच मेरा मुख 
देखेगी। वे यही समझते थे कि ऐसा कहने से मुके निर्दोष 
समझकर वह छोड़ देगी। परन्तु जव उसने कहा 'दिखला' ता 
उनका मुख फैल गया ।# भगवान्‌ ने मुख फैलाया नहीं वल्कि 
जिस प्रकार सूर्य की किरणों से कमल खिल जाता है उसी प्रकार 
साता के कोपरूप सूरये का ताप पाकर भगवान्‌ का मुखकमल खुल 
गया । उस समय योगमाया ने देखा कि मुख में मिट्टी देखकर 
माता हमारे प्रभु को मारेगी; इसीसे उसने उनके सुख में सारा 
न्रह्माएड दिखा दिया । इसी प्रकार इस लीला में भी योगमाया 
कई ऐश्वयेभाव दिखावेगी । 

अथवा भगवान्‌ ने उन रात्रियां को देखकर 'योगमाया- 
मुपाश्रितः-योगाय संश्लेषाय मायः शब्दो यस्यां तां योगमायां 
बंशीम्‌?-त्रजाङ्गनाओं के योग-संश्लेष के लिये माय ( शब्द ) 
जिसमें रहते हैं उस वंशी का नाम योगमाया है; उसका आश्रय 
करके भगवान्‌ ने त्रजाङ्गनाओं को बुलाकर रमण की इच्छा की | 
यह उचित भी है, क्योंकि जिस प्रकार गिरिराज का आश्रय लेकर 
भगवांन्‌ ने इन्द्र के दप का दमन किया था उसी प्रकार कन्द्पंदपं- 


$ वहाँ अकर्मक “व्यादच? क्रिया का प्रयोग किया गया है । 
( देखिये भा> १० । ८। ३६ ) 
† -मीयते वक्ता अनेन इति मायः शब्दः | 
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दमन इसके द्वारा हागा । वंशी क्या है? यह महारुद्र है और 
कामदेव के दप का दमन महारुद्र ही कर सकते हैं । 
दूसरी वात यह है कि अपने संसगद्वारा स्वस्वरूप वना लेने 
'पर ही किसी के साथ रमण हो सकता है। वस्तुतः भगवद्व:च- 
तिरिक्त ता कोई पदार्थ है नहीं। भगवद्रप में ही भिन्नता की 
प्रतीति हुआ करतो है; ओर भगवस्सम्त्रन्ध से ही उसकी निवृत्ति 
होकर भगवद्रूपता की प्रतीति होती है। वह सम्बन्ध क्या है ९ 
व्यवधान की निवृत्ति । व्यवधान के निवृत्त होते ही भगवान्‌ से 
अभेद हो सकता है। अतः भगवान्‌ ने वंशीध्वनि द्वारा अपनी 
अधरसुधा का सशचार करके समस्त वृन्दारणय और तद्ठर्ती गुल्म, 
लता एवं गापाङ्गनादि को स्वस्वरूप वना दिया । इसी से यागाय 
भगवत्संश्लेषाय मायः शब्दो यस्यां तां बंशीं उपाश्रित?-याग अर्थात्‌ 
भगवत्संश्लेष के लिये जिसमें माय अथीत शब्द है उस वंशी का 
आश्रय लेकर भगवान्‌ ने रमण की इच्छा की। मानां उस वंशी 
की उपासना करके ही भगवान्‌ ब्रजाङ्गनाओं के मनों का आकर्षित 
~ २९८ ° 
करने में समथ हुए । 
अपि शब्द का आशय यही है कि यद्यपि यह था ता अनुचित, 
तथापि भगवान्‌ के सम्बन्ध मात्र से उचित ही हो गया, क्योंकि 
साधारणतया सभी कन्याओं का प्राथमिक सम्वन्ध गन्धव आदि 
के साथ होता है । चन्द्रमा ता वैसे सभी के मन के अधिष्ठाता हैं । 
सन की आवश्यकता सभी सम्भोगों में है और मन को सवत्र ही अपने 
अधिष्ठातृ-देव चन्द्रमा की अपेक्षा है । अतः चन्द्रमा सवभोक्ता हें । 
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परन्तु व्यष्टि अभिमान ही पुण्य-पाप का मूल है, चन्द्रमा सभी के 
मन के अधिष्ठाता हैं अत: उनमें व्यष्टि अभिमान नहीं है। इसी 
वास्ते उन्हें पुण्य-पाप का संसग नहीं है । जैसे चन्द्रमा सवके 
मन का अधिष्टाता है, वैसे ही भगवान्‌ सभी के अन्तरात्मा हैं । 
जैसे सभी सम्भोगों में मन की अपेक्षा है उससे भी अधिक सभी 
सम्भोगों में अन्तरात्मा की अपेक्षा है, क्योंकि अनुकूल-प्रतिकूल 
शब्दस्पशांदि विषय तथा सुख-ठु:खादि का साक्षात्कार अन्तरात्मा 
के ही अधीन है। शाव्दादिीवषयों के आकार से आकारित 
वृत्तिमान्‌ अन्तःकरण, आत्मचेंतन्य-ज्याति से देदीप्यमान हा करके 
ही शब्दादि-विषय का प्रकाशन करता है। भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
समस्त प्राणियों के अन्तरात्मा हैं, यह वात भी भागवत के निम्न- 
लिखित वचनों से स्पष्ट है-- 


“गोपीनां तत्पतीनाशञ्व सर्वेषामेव देहिनाम्‌ | 
योऽन्तश्चरति सेऽध्यक्तः—। 
कृष्णमेनमवेहि त्वमात्मानं सकलात्मनाम्‌ | 
जगद्धिताय सोऽप्यत्र देहीवाभाति मायया ॥? 


जब कि प्राणिमात्र के लिये जले, तेज तथा वायु का सर्वाङ्गीण. 
स्पशं अनिवार्यं है तब ऐसी कैन सी पतित्रता है जिसके सवोङ्ग कां 
स्पशः वायु, आकाश आदि से न होता हो। फिर भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण तो आकाश और अहंतच्व, महत्त्व तथा अव्यक्ततत्त्व इनं 
सभी के अधिष्ठान और इन सभी से आन्तर हैँ। इस बात का भी 
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वहीं उल्लेख है जहाँ श्रीकृष्ण की चीरहरण और रासक्रीडा प्रभ्नति 
लीलाओं का वणुन है । 
££सरवेषामपि वस्तूनां भावार्थो भवति स्थितः। 
तस्यापि भगवान्‌ कृष्णः किमतद्वस्तु निरूप्यताम्‌ ।।?? 
समस्त वस्तुओं का याथात्म्य उनके कारण में हो पर्यवसित 

है। उस कारण का भी पर्यवसान जहाँ है वही कार्यकारणातीत 
सर्वाधिष्ठान परमतत्त्व श्रीकृष्ण हैं। फिर उनसे भिन्न कौन सा 

तत्त्व है जिसका निरूपण किया. जाय ? अतः सवान्तरात्मा श्रीकृष्ण 
के साथ भेद ही क्याहो सकता है? अतः उनके सन्निधान में 
निष्कपट आर निरावरण होने से ही जीव का परम कल्याण 
हेता है । 

भगवान्‌ की अचिन्त्य महाशाक्तिरूपा योगमाया श्री, भू और 

_ लीलारूपा है। इनमें से प्रधानतया लीलाशक्ति का आश्रय लेकर 
१ भगवान्‌ ने रमण की इच्छा की। पहले जहाँ मुमुक्तरूपा प्रजा का 

उल्लेख किया है वहाँ 'योगमायामुपाश्रितः? इस पद का तात्पर्य इस 

प्रकार समझना चाहिये “योगाय स्वस्मिन्‌ योजनाय या माया 

कृपा? अथात्‌ याग--अपने में जोड़ने के लिये जो माया ( कृपा ); 

अथवा 'यागाय स्वलीलासुखे योजनाय या माया कृपाः--याग अथात्‌ 

अपने लीलासुख में युक्त करने के लिये जो कृपा; अथवा “यः भगवान्‌ 

अगमायामुपाश्रितः--जो भगवान्‌ अरमा में उपाश्रित हैं. उन्होंने 

रमण की इच्छा की। अगमा क्या है? “न गच्छति चलति इति 

अगः कूटस्थं ब्रह्म, तस्य मा प्रमा’ अथोत्‌ जो गमन नहीं करता उस 
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कूटस्थ ब्रम का नाम अग है, उसकी प्रमा यानी अपराक्त साक्षात्कार 
ही अगमा है; 'तस्यां अगमायां तत्सम्पादने मुमुकछुमिरुपाश्रितः यः 
सः?--उस अगमा में अथात्‌ उसका सम्पादन करने में जा मुमुचओं 
द्वारा आश्रय किया जाता है, उस परब्रह्म ने मुमु्तओं पर अनुम्रह | 
करने के लिये ही रमण करने को मन किया, क्योंकि सच्चिदानन्द 
रूप श्रीहरि का अपरोक्ष साक्षात्कार उनकी लीला-कथाओं के 
अनुशीलन से ही होता है। 
पानेन ते देव कथासुधायाः 
प्रवद्धभक्तत्या विशदाशया ये | 
वैराग्यसारं प्रतिलभ्य बोधं 
यथाञ्जसान्वीयुरकुणठधिष्णयम्‌ ।। 
तथापरे चात्मसमाधियोग- 
बलेन जित्वा प्रकृतिं बलिष्ठाम्‌ | 
त्वामेव धीराः पुरुषं विशन्ति 
तेषां श्रमः स्यान्न ठु सेवया ते || 
भाव यह है कि-हे देव ! कोई ता आपके कथास्रत-पान से 
बढ़ी हुई भक्ति के कारण विछुद्धान्तःकरण होकर, वैराग्य ही जिसका 
सार है ऐसा बोध प्राप्त करके आपके निट्टन्ड्र धाम को प्राप्त 
होते हैं और कोई आत्मसंयम के द्वारा समाधि लाभकर उससे 
प्रबल प्रकृति को जीतकर परमपुरुष आपको ही प्राप्त होते 
हे । किन्तु उन्हें श्रम होता है और आपकी सेवा में काई कष्ट 


नहीं होता । 
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इससे सिद्ध हाता है कि भगवान्‌ ने यह लोला मुमुक्ष के. 
कल्याण के ही लिये की थी, जिससे वे उस लीला-कथा का पान 
करते हुए भगवान्‌ को प्राप्त कर सके । 

आर यदि “अयोगमायामुपाश्रितः ऐसा पद समझा जाय ता” 
“न युज्यते उपाधिसज्ज न प्राप्नोति इति अयोगः तस्य मा प्रमा तस्या- 
मुपाश्रितः? अर्थात्‌ जो उपाधिसंसगे को प्राप्त नहीं हाता उसकी प्रमा 
अर्थात्‌ अपरोक्तानुभव के लिये जो मुमुलुओं डार आश्रित है। 
अथवा 'योगः उपाध्यध्यासः, तस्य अभावः अपवादः अयोगः? 
उपाधिजनित अध्यास के अभाव का ही नाम अयाग है, उसकी जा. 
प्रमा है उसका नाम अयोगमा है, उस अयोगमा के लिये जा 
भगवान्‌ मुमुक्षुओं द्वारा उपाश्रित हैं. उन्होंने रमण की इच्छा की, 
क्योंकि यह नियम है कि उपाधिजनित अध्यास का निराकरण: 
सूक्ष्मातिसूक्ष्म परन्रह्म के ज्ञान से ही होता है। यह ज्ञान कब 
होता है ? इस विषय में भगवान स्वयं कहते हैं--- 

यथा यथात्मा परिमुज्यतेऽसी 
मत्पुएयगाथाश्रवणाभिधानैः | 
तथा तथा पश्यति वस्तु सूक्ष्मं 
चक्षु यं थैवाञ्जनसम्प्रयुक्तम्‌ ॥ 

अर्थात्‌ मेरी पवित्र गाथाओं के श्रवण और कीतन द्वारा. 
जैस-जैसे यह अन्तरात्मा स्वच्छ हाता जाता है वैसे-वैसे ही 
साधक सूक्ष्म-वस्तु का साक्षात्कार करता जाता है, जिस प्रकार कि. 
अ्ज्युक्त नेत्र । 
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अत: उपाध्यध्यास की निवृत्ति का एकमात्र साधन भगवल्लीलाआं 

का अभ्यास ही है । श्रीमद्वागवत में कहा है-- 
सत्वं न चेद्धातरिदं निजं वपु- 
विज्ञानमज्ञानभिदापमाजनम्‌ |. 
गुणप्रकाशैरनुमीयते भवान्‌ 
प्रकाशते यस्य च येन वा गुण: | 

हे.भरावन्‌ ! यदि आप यहद लीलामय विग्रह धारण न करें ता 
अज्ञान का भेदन करनेवाले विज्ञान की सफाई ही हो जाय । . यदि 
कोई कहे कि हम अनुमान कर लेंगे, क्योंकि चलत, श्रोत्र एवं त्वचा 
आदि इन्द्रियों द्वार जो विषयों का अहण हुआ करता है वह 
आत्मतत्त्व के अस्तित्व का द्योतक है । जिस प्रकार शीतलता और 
उष्णता से रहित लाहपिएड में दाहकत्व एवं!प्रकाशाकत्व देखकर 
चहाँ दाहकत्व-प्रकाशकत्व समपंण करनेवाले नित्य-दाहकत्व-प्रकाश- 
कत्वगुण-विशिष्ट अम्रि का अनुमान होता है, उसी प्रकार इन्द्रियों के 
विषयप्रकाशनसामथ्ये से चिन्मय आत्मा का अनुमान होता है। 
साथ ही जिस प्रकार यह. देखा जाता है कि लाहपिणडादि में जो 
दाहकत्व-प्रकाशाकत्व है वह सातिशय है और अमि में निरतिशय, 
उसी प्रकार यह भी अनुमान किया जा सकता है कि इन्द्रियादि का 
प्रकाशक आत्मा निरतिशय-ज्ञानमय है. । परन्तु यह केवल 
अनुमान ही तो है, इसे साक्षात्कार नहीं कह सकते । अतः यदि 
साक्षात्कार करना है ता भगवान्‌ की लीला आदि का श्रवण करना 
चाहिये। इससे प्रम की अभिश्रृद्धि हागी। प्रेम से चित्त में 
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शिथिलता आवेगी, इससे वह निवृ त्तिक हागा और नित्व त्तिक 
चित्त पर ही परन्रह्म का प्रकाश होगा । अतः भगवत्साक्षात्कार 
के लिये भगवल्लीलाओं का श्रवण-कीर्तन अनिवाय ही है। इसी 
से भगवान्‌ ने रमण करने की इच्छा की । 

अब 'ताः रात्रीः वीक्षः इस पर कुळ आर विचार करत हें। 
“रात्रीः परमरसमपयित्रीः' अथात परमानन्दकन्द भगवान्‌ श्राक्कष्ण 
और गोापाङ्गनाओं को परमरस समर्पण करनेवाली उन रात्रियों 
को देखकर । यहाँ “ताः? शब्द विलक्षणता का द्योतक है । उनमें 
मुख्य विलक्षणता तो यही थी कि जिन भगवान्‌ श्रीकृष्ण के विप्रयोग 
में गापाङ्गनाओं के! एक-एक पल युगां के समान बीतता था. उन्हींने 
इन रात्रिया को अपने सहवास-सोभाग्य के लिये नियुक्त किया था। 
ब्रजाङ्गनाएँ संसार में सबसे बड़ा सौभाग्य क्या समझती थीं? 
वे कहती हैं 

अक्षण्वतां फलमिदं न परं विदाम 
सख्यः पशूननु विवेशयतो वयस्यैः । 
वक्त्रं ब्रजेशसुतयोरनुवेणुजुष्ट' 
यैर्वा निपीतमनुरक्तकराचमोक्षम्‌ | 

यहाँ ब्रजञाङ्गनाओं ने संसार भर में सवसे वड़ा फल.यही वताया 
है कि जिन्हें विधाता ने नेत्र दिये हैं, वे अपने समवयस्क वालकों के 
साथ पशुओं को गोष्ठ में प्रवेश कराते हुए दोनों नन्दकुमारों के 
अनुरक्त-कटाक्तमाच्तमणिडत वंशी-विभूषित मुखारविन्द का पान करें 
इसके सिवा यदि.कोई और भी फल हो सकता हो, ता हम उसे 
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जानती नहीं । स्मरण रहे, ये श्रुतियाँ हैं--साज्षात्‌ श्रुतिदेवियाँ हैं, 
यदि ये ही नहीं जानतीं ता और कौन जानेगा ? 
इस स्छोक में 'बजेशसुतया:? यह ता द्विवचन है किन्तु “वक्त्रम्‌? 

एकवचन है । इसका क्या रहस्य है? इसका तात्पय यह है कि 

गापाङ्गनाओं का अभिमत तो केवल भगवान्‌ श्रीकृष्ण का हो मुख- 
' चन्द्र है; प्ररन्तु परंकीया थीं न, इसलिये अपना भाव छिपाने के 
“> -लियें द्विवचन दिया । किन्तु जब तक वे प्रेमातिशय से विभार न 
हुई तब 'तक ता भावगापन कर लिया, पर प्रेमातिरेक होने पर वे 
* अपने को न सम्हाल सकी और उनके मुख से “वक्त्रम्‌? '" “अनुबेणु- 
जुष्टम्‌? निकल- ही गया । 

. . “उस वेणुजुष्ट मुख का विशेषण 'अनुरक्तकराक्षमे'च्तम्‌' दिया है। 
यह उसकी मधुरता और लावण्य सूचित करने के लिये है। अर्थात्‌. 
जिन भगवान्‌ श्रीकृष्ण के मुखचन्द्र पर अनुरागिणी गोपाङ्गनाओं के 
कटाक्षवाण छटते थ; अथवा जिस मुख में अनुरागिणी ब्रजाङ्गनाओं 
के लिये कटाक्तमाच्त होता था। अतः भगवान्‌ का रसस्वरूप 
सुख ही त्रजवालाओं का ध्येय है, इन्हें भगवत्सम्वन्ध ही परम 
अभिलषित था । इसी के लिये वे दूसरों से इंष्या भी करती थीं। 
एक जगह वे कहती हैं-- 

धन्यास्ठु मूढमतयोाऽपि हरिण्य एता 
या नन्द्नन्दनमुपात्तविचित्रवेषम्‌ | 
आकरय वेणुरणितं सह कृष्णसाराः 
पूजां दधुविरचितां प्रणयावलोकैः ॥ 
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उन्हें इस समय यह भी ध्यान नहीं था कि ये हरिणियाँ चेतन 
हैं या अचेतन और इन्हें वस्तुत: भगवान्‌ के प्रति अनुराग है या 
नहीं । इसीसे वे कहती हैं कि इन हरिणियों का जो प्रेमरसप्लुत 
नेत्रो से निरीक्षण है उसके द्वारा वे मानों भगवान्‌ की पूजा हो 
करती हैं । यही नहीं, वे वहाँ की भीलनियों के सौभएय#की, भी 


सराहना करती हें-- FN जिक 
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घृन्दारणय के जो ठृण-गुल्म-लतादि हैँ, उनसे भगवान्‌ श्रौकष्ण-- 
के चरणां का संयोग हाने के कारण उनमें जो भगवान्‌ के पादपद्यों 
सें लगा हआ. प्रियतमाओं का कुचकुङ्म लग गया है, उसके 
सौगन्ध्य से विमुरध होकर कामञ्तर से सन्तप्त हुई भोलनियाँ उस 
कुङ्कुम के अपने हृदय और मुख में लगाकर उस ताप को शान 
करती हैं । वे बड़ी भाग्यशीला हैं । 

उन्हीं भगवान्‌ श्रीकृष्ण के साथ अचुरागिणी ब्रजाङ्गनाओं का 
संयोग कणानेवाली इन रात्रियों को विलक्षणता का वणन कौन कर 
सकता है? जब से भगवान ने कहा था कि “मयेमा रंस्यथ क्षपाः? 
तभी से गापाङ्गनाओं की दृष्टि इन्हीं रात्रियों पर लगी रहती थी । 
इन रात्रियों का सबत्र ता: इमा: आदि सवनामों से ही वणेन किया 


गया है। एक वार भगवान्‌ ने भी उद्धवजी से कहा था--. 
२९ 
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तास्ताः ज्ञूपाः प्रेष्ठतमेन नीता 
मयैव बृन्दावनगाचरेण | 
चणाधवचाः पुरनङ्ग तासां 
हीना मया कल्पसमा त्रभूडुः ।। 

हे उद्धव | उन त्रजाङ्गनाओं ने अपने परम प्रियतम मेरे साथ 
चे अनन्तकोटि ब्राह्मी रात्रियाँ आधे क्षण के समान बिता दी थीं। 
जिस प्रकार समाधिस्थ योगियों को अत्यन्त दीर्घ काल भी कुछ 
मालूम नहीं होता, उसी प्रकार मेरे साथ उन्हें वे रात्रियाँ कुछ भी 
न जान पड़ीं । किन्तु अब मेरे बिना वे ही रात्रियाँ उनके लिये 
कल्प के समान हो जाती थीं । 

यहाँ “मया” शब्द में भी विलक्षणता है। इससे अस्मतप्रत्यय- 
गोचर शुद्ध परब्रह्म भी ग्रहण किया जा सकता है। उसके साथ 
याग होने पर भी समय कुछ मालूम नहीं होता। अतः इससे 
पूणो योगीन्द्र भी अहण किये जा सकते हें । परन्तु यहाँ अस्मत्‌- 
प्रत्ययगाचर शुद्ध ब्रह्म अभिप्रेत नहीं है वहिक वृन्दावन-गाचर 
यरमानन्दकन्द श्रीकृष्णचन्द्र ही अभिप्रेत हें । फैली हुई वस्तु यदि 
इकट्टी हो जाय ता उसमें कुछ विलक्षणता हो ही जाती है। अत: 
जो व्यापक पूरीतत्त्व श्यामसुन्दर-रूप में वृन्दारण्य में गोचर हुआ 
उसमें विलच्तणता हानी ही चाहिये । 

अथवा “बृन्दावने गाः चारयतीति वृन्दावनगाचर:?--वृन्दावन में 
` शौ चराने के कारण ही भगवान्‌ दृन्दावन-गाचर हैं । जो परंत्रह्म 
निर्विशेष है वही यदि वृन्दावन में गौ! चरानेवाला हो जाय तो 
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उसके प्रति प्रेमातिशय होना हीं चाहिये; क्योंकि निबिशेष ब्रह्म 
स्वारसिको प्रीति का विषय नहीं हे सकता । उसका विषय ता यह 
बुन्दावनस्थ्र कृष्ण ही हो सकता है। स्त्रारसिकी प्रीति प्रायः 
सजातीयों में ही होती है। भगवान्‌ श्रीकृष्ण प्रथम ते मनुष्यरूप 
में अभिव्यक्त हुए; फिर गोप होने के कारण उनके सजातीय हीं 
थे । इसलिये ऐश्वर्यादिशून्य हाने के कारण उनके प्रति गापों का 
निःसंकोच भाव रहता था। इसी से गापालरूप से प्रकट हुए 
भगवान्‌ के प्रति उन गापालिक्राओं की निःशाङ्क प्रीति हुई । 

अथवा ५“बन्दावने ब्ृन्दावनवतिनां गाः इन्द्रियाणि चारयति स्वस्मिन्‌ 
प्रवर्तयति इति वृन्दावनगोचर:?-- 

--वे बरन्दावनवर्ती गाप, वालक, गोपाङ्गना, वत्स, पशु, पक्षी 
और सरीरूप सभो की इन्द्रियों को अपने प्रति प्रवृत्त करते हैं, 
इसलिये बृन्दावनगोचर हें । अहे ! जा भगवान्‌ ब्रह्मादि की भी 
इन्द्रियां के अगाचर हैं, जा बड़े-बड़े य्रागीन्द्र-मुनीन्द्रो की इन्द्रियां के 
भी विषय नहीं होते वे ही अपनी असीम कृपा से वृन्दावनवर्ती 
जीवों की समस्त इन्द्रियां के विषय हो रहे हैं । इसी से कहा है-- 

इत्थं सतां त्रझसुखा नुभूत्या 
दास्यङ्गतानां परदैवतेन । 
मायाश्रितानां नरदारकेण 
साकं विजह : कृतपुण्यपुञ्जाः || 

उन परम पुण्यवान्‌ त्रजवासियां ने उन भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र 

के साथ क्रीड़ाएँ कों जा सत्पुरुषो के लिये साक्षात्‌ ्रह्मानन्दसूतिं, 
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भावुक भक्तों के परम इष्टदेव और मायामाहित पुरुषां के लिये 
नरबालक थे। भावुकों का ता ऐसा कथन है कि जो ब्रह्म औप- 
निषदों के लिये केवल वृत्तिव्याप्य है, बड़े-बड़े भक्तों की भी केवल 
भावना का ही विषय है ओर जो अज्ञानियां के लिये केवल एक 
चालकमात्र है, वही जिन्हें खेलने का मिल गया उन ब्रजवासियों के 
सौभाग्य की क्या महिमा कही जाय ? 
ग्राम्येः समं ग्राम्यवदीशचेष्टितम्‌ | 

उन गेंवार व्वालबालों के साथ वे ग्रामीणों की-सी ही चेट्टाएँ 
किया करते थे । यह उनके प्रमातिशय का ही फल था । 

यदि कहो कि ऐसा हो ही नहीं सकता; क्योंकि 'न संदृशे 
तिष्ठति रूपमस्य’, “यन्मनसा न मनुते? इत्यादि वचनों के अनुसार त्रह्म 
ता समस्त इन्द्रियों का अविषय है। वह वृन्दावनवासियों की 


CN 


इन्द्रियां का विषय केसे हो सकता है? ता ऐसा कहना ठीक 
नहीं; क्योकि “यन्मनसा न मनुते” इत्यादि श्रतियां के ' अनुसार 
वह समस्त इन्द्रियों का अविषय होने पर भी “श्यते त्वग्र्यया 
बुछ/्या! इस श्रति के अनुसार सुक्ष्म बुद्धि का .विषय ते है ही। 
इसी प्रकार वह प्रेमदृद्रि का भी विषय हो ही सकता है। जिस 
प्रकार “दश्यते त्वग्रत्यया बुद्धत्या’ इस श्रुति के देखकर आप यह्‌ 
कल्पना करते हैं कि वह संस्कृत बुद्धि का ही विषय होतां है, 
असंस्कृत बुद्धि का विषय नहीं हाता, उसी प्रकार हम भी यह 
कह. सकते हैं कि वह प्रेमदृष्टि का विषय है; क्योंकि इस सम्वन्ध 


में ये वाक्य प्रमाण हैं-- 
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भक्तया त्वनन्यया शक्य अहमेवंविधेउजु न । 
ज्ञात द्रष्टु च तच्वेन प्रवेष्ट्र च परंतप ॥ 


नित्याव्यक्तोऽपि भगवानीक्ष्यते निजभक्तितः | 

यदि कहा कि नहीं, मन से ब्रह्म नहीं देखा जा सकता । 
“हर्यते त्वग्रयया बुद्ध्या’ इस वाक्य का अर्थ केवल इतना ही है कि 
महावाक्य के श्रवण से त्रह्म का आवरण निवृत्त हाता है; फिर ता 
स्वयंप्रकाश ब्रह्म का स्वत: ही स्फरण हा जायगा। ता हम भी 
यही कह देंगे कि ब्रह्म स्वयंप्रकाश है, प्रेमद्रष्टि से केवल उसका 
आवरण नित्वृत्त हा जाता है। अब यदि तुम्हारा ऐसा विचार हो 
कि इन्द्रियगाचरत्वरूप हेतु के कारण ब्रह्म मिथ्या है ता ऐसा सिद्ध 
नहीं हो सकता, क्योंकि इन्द्रियों की अविषयता ता परमाणुओं में 
भी है, तथापि वे मिथ्या नहीं माने गये हैं । अतः इन्ट्रियगाचरता- 
रूप हेतु मिश्यात्व का साधक नही है । 

इससे सिद्ध हुआ कि श्रीकृष्ण के सहवास के कारण ही त्रजा- 
ङ्गनाओं ने अनन्तकोटि त्राह्मी रात्रिया चणाध के समान विता दी 
थीं और अब उनके बिना ही उन्हें साधारण रात्रिया भी कल्प 
के समान हे रही हें । अतः जिन रात्रियों ने उन्हे इतना सुख 
पहुँचाया वे अवश्य विलक्षण ही थीं । 

इसका एक दूसरा तात्पयं भी हा सकता है। महाराज परी- 
क्तित को एक बड़ा सन्देह था । उनके मन में इस वात का वड़ा 
उद्वेग था कि भगवान ता बड़े ही भक्तत्रत्सल हैं, उन्होंने सदा ही 
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भक्तों के ऊपर वड़ा अनुभ्रह प्रदर्शित किया है; नन्द, उपनन्द आदि 
वृद्ध गापों को तो उन्होंने अपनी दिञ्यातिदिव्य लीलाएँ दिखाकर 
परमानन्द प्रदान किया, तथा उन्हें त्रह्महद और महावैकुएठ का भी 
दर्शन कराया; परन्तु जा गोपाङ्गनाएँ अनेकों जन्मों से उनकी 
मधुरभाव से उपासना कर रही थीं, जिनमें अन्यपरा श्रुतियाँ, 
ऋषिचरी और देवकन्या आदि साधनसिद्धा त्रजाङ्गनाएँ सम्मिलित . 
हैं, यहाँ तक कि उनमें से अनेकों ने तो भगवत्संस्पश की कामना से 
ललिता-विशाखा आदि यूथेश्रर्यों की ही उपासना की थी-उन 
सब की ओर से न जाने भगवान्‌ क्यों उदासीन थे ? उनकी मनो- 
कामना भी ते पूर्ण हानी ही चाहिये थी । . भगवान्‌ तो आप्तकाम 
हैं, फिर गापाङ्कनाओं की . मनोकामना कैसे पूण हा ? गोपाङ्ग- 
नाओं की ता यह अभिलाषा बहुत समय से थी किन्तु जब तक 
भगवान्‌ के रमणाभिलापा न हो तब तक उसकी पूर्ति कैसे हो 
सकती है ? परोक्षित को यह सम्देह हो ही रहा था कि श्रोशुकदेवजी 
बोल उठे 
भगवानपि ता रात्रीः शरदोव्फुल्लमल्लिकाः | 


वीक्ष्य रन्त मनश्चक्रे योगमायामुपाश्रितः || `, 


तात्पर्यं यह है कि 'मयवानपि उपाश्रितः उपासितः मायां वीक्ष्य 
ता रात्रीश्चक्र'--उनके द्वारा इस जन्म ओर पूर्वेजन्मों में उपा- 
सित हुए भगवान्‌ ने भी माया की ओर देखकर वे विलक्षण. 
रात्रियाँ बनाई । 
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इन मुनिरूपा और श्र तिरूपा ब्रजाङ्गनाओं के भी कई भेद हैं । 
श्रुतिरूपा ब्रजाङ्कनाओं में जा अनन्यपरा हें उनमें भी मानिनी 
और मुग्धा ये दो भेद हैं। जे श्रतियाँ निषेवमुख से परन्रह्म 
का प्रतिपादन करती हैं वे मानिनी हैं; जैसे “नेति नेति’, 'अशब्द- 
मस्पर्शमरूपमव्ययम्‌? इत्यादि। भावुकों ने. इसके बड़े विलक्षण 
तात्पये व्यक्त किये हैं। जिस प्रकार मानिनी नायिका . ऊपर 
से अनभिलाष दिखलाते हुए भी भीतर से सर्वथा नायक का 
ही अनुसरण करती है उसी प्रकार. ये निषेधमुख श्र्‌तियाँ भी 
“न-न? करके ही अपने परम ध्येय परत्रह्म का प्रतिपादन करती. 
हें । 'नेति-नेति वचनामृत वालति’ तथा मुग्धा साक्षात्‌ रूप से 
परब्रह्म का निरूपण करती हैं; जैसे “सस्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’, यत्साक्षा- 
दपरोक्षादुव्रह्म' इत्यादि । | 

इनके सिवा जा अन्यपरा श्रुतियाँ, सझुनिचरी और देव- 
कन्यारूपा त्रजाङ्ळनाएँ हैं उनमें कोई ता सख्यभाववाली हें 
आर कोई कान्तभाववाली हें । इनमें सख्यभाववती परिपक्वा 
हैं और कान्तभाववती अपरिपक्वा हैं । सख्यभाववालियों 
का नित्यनिकुल लीला में भी प्रवेश है, क्योकि उनका ब्रत 
तत्सुखसुखित्व है तथा जा कान्तभाववती हैं वे भी ललितादि 
की उपासना करके सख्यमाववती हे जाती हैं; जैसा कि 
कहा है-- 

मत्कामा रमणं जारमस्वरूपविदोऽत्रलाः । 
ब्रह्म मां परमं प्रापुः सङ्गाच्छतसहस्तशः ॥ 
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` अर्थात्‌ जा मेरे में जारभाव रखनेवाली और मेरे स्वरूप के 
नहीं जानती थीं वे भी यूथेश्वरी आदि के सङ्ग से मुझ परत्रह्म को 
पराप्त हा गई 
इसका यह्‌ भी तात्पर्य है कि जा पहले कान्तभाववाली थी वे 
पीछे सख्यभाववाली हो गई । तब इसी श्लाक का दूसरे प्रकार से 
अर्थ किया. जायगा। “मम इमाः मत्का;!--जा मेरी ममता की 
आस्पद हैं; में स्वयं बड़े-बड़े यागीन्द्रो की ममता का आस्पद हूँ 
आर उनमें मेरी भी ममता है। . और अबला हैं; “बलं आत्मनिष्ठा- 
दाढ्य' तच्छून्याः' अथोत्‌ आत्मनिष्ठा की परिपक्वता से रहित हैं; 
और मेरी प्राप्ति आत्मनिष्ठों को ही. हाती है, क्योंकि श्रति 
कहती है--'नायमात्मा बलहीनेन लम्यःः | इसी से यह.भी कहा 
है--'पारिडत्यं निर्विद्य वाल्येनः तिष्ठासेत्‌’ अथोत्‌ उपक्रमापसंहा- 
रादि षड्विध लिङ्ग से श्र॒तियां का परम तात्पर्य ब्रह्म में निश्चितं 
कर फिर वाल्य से--बालभाव से यानी संशाय-विपर्यय-रहित 
होकर स्थित हा। इस प्रकार जा मदीया होने पर भी मेरे में 
यूणंतया परिनिष्ठिता नहीं हैं. अथवा मेरे प्रति पूर्ण आत्मीयता 
का भाव नहीं रखतीं । आर केसी हैं? अस्वरूपविदः? 
अर्थात्‌ में शुद्धःबुद्ध-परन्रह्म हुँ ऐसा नहीं जानतीं अथवा जिन्हें 
सेरी परम प्रेमास्पदता। का ज्ञान नहीं है; क्योकि भगवान्‌ के साथ 
प्रम सम्बन्ध हो जाने पर तो भक्त उन पर अपना अधिकार 
समभने लगता है; तब तो भक्तत्र बिल्वमङ्गल की तरह वह भी 


कहने लगता है-- 
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हस्तमुत्क्तिप्व यातोऽसि बलात्कृष्ण किमद्भुतम्‌ | 
हृदयाद्यदि निर्यासि पौरुषं गणयामि ते ॥ 

फिर ता विवश हो जाने के कारण उसके हृदय से हरि कभी. 
हटते ही नहा । 

विसजति न यस्य हृदयं हरिरित्यवशाभिहिता5प्यघोघनाशः । 

प्रणयरशनया ध्ृताङ्घ्रिपद्मः स भवति भागवतप्रधान उक्तः ॥ 

जिस प्रकार पिघली हुई लाख में यदि हल्दी मिला दी जाय ता 
फिर उन दोनों का पार्थक््य नहीं हा सकता, उसी प्रकार भक्त के 
द्रवीभूत मन से जब भगवान्‌ के स्वरूप का तादात्म्य हा जाता हे 
ता उनका कभी विप्रयोग नहीं होता। फिर भक्तहृदय भगवान्‌ 
को नहीं भूल सकता और भगवान्‌ भक्त के हृदय को नहीं छोड़ 
सकते । . उन गोपाङ्गनाओं का भाव इतना प्रौढ़ नहीं हुआ था; 
इसी से वे अबला और अस्वरूपविद थीं; किन्तु उन्होंने भी .'त्रह्म 
मां परमं मापुः --मुझ परत्रह्म को प्राप्त कर लिया । कैन ब्रह्म ९ 
'परमम्‌?--परा उत्कूटतमा अभिमता मा श्रीराधा यस्य तम्‌ । अथात. 
जिसको पराशक्ति मा% -श्रीराधिकाजी ही अभिमत हैं उस परम 
ब्रह्म का प्राप्त कर लिया । यह अर्थं सख्यभाववती गोपाङ्गनाओं: 
के लिये अनुकूल ही दै, क्योंकि श्रीवृषभानुसुता स्वाधीनभत का. 
हाने के कारण मुख्य नायिका हैं; अतः वे ही भगवान्‌ की परम- 
प्रेयसी हें | शेष सब सखियाँ कान्तभावशून्य सख्यभाववाली. 


हैं; इसलिये वे उन सबकी भी सेव्य हैं । 


# मीयते सेव्यते प्राप्यते ज्ञायते योगीन्द्रमुनीन्द्र वेदैश्च या सा मा | 
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वह परत्रह्म कैसा है? “मा रमशम्‌--मायां रमण' यस्य? अर्थात्‌ 
जिसका ब्रह्माकार-प्रमा अथवा श्रीव्रषभानुनन्दिनी में रमण है; और 
कैसा है 'जारम? अर्थात्‌ जो जारबुद्धि से वेद्यमात्र है, वस्तुतः जार 
हीं; क्योंकि. परमात्मा है। अथवा “जरयति कामवासनाम्‌ इति 
जारम्‌? कामवासना को जीणे कर देता है इसलिये ब्रह्म जार है । 
ऐसे मुझ परत्रह्म को “ताः शतसहस्तशः संगात्पापु?--उन सैकड़ों- 
हजारों गापाह्ननाओं. ने ( ललितादि के ) सङ्ग से प्राप्त कर लिया । 
अथात पहले वे कान्तभाववाली थीं किन्तु इनके सहवास से सख्य- 
भाववाली हा गई । 

“ता:? शब्द विलक्षणता का द्योतक है---यह वात ऊपर कही 
जा चुकी है। उनरात्रियों की विलक्षणता का यद्यपि पहले भी 
वर्णन किया जा चुका है तथापि यहाँ हम फिर उनकी कुछ 
विलक्षणताओं का विचार करते हैं। उनमें एक ता यह बहुत बड़ी 
विलक्षणता थी कि अनन्तकोटि ब्राह्मरात्रियों का एक ही समय में 
निर्माण हुआ और वे सब की सब पूर्णचन्द्रसम्पन्ना थीं । यद्यपि 
दन्त प्रजापति के शाप के कारण चन्द्रमा की पूर्णता स्थायी नहीं है 
तथापि यहाँ भगवान्‌ ने जा रात्रियाँ बनाई वे सभी पूरणचन्द्रसम- 
लड्कृता थीं । साथ ही एक विशेषता और भी थी। अन्य 
रात्रियां में चन्द्रमा पूवे दिशा में उदित हाकर जब मध्याकाश में 
पहुँच जाता है तो. फिर वह जैसे-जैसे पश्चिम की ओर जाता है वैसे- 
वैसे ही उसकी ज्योति क्ण होने लगती है, परन्तु इन रात्रियों में 


५९. 


चन्द्रमा की गति केवल मध्याकाश पर्यन्त ही थी । इसके सिवा एकः 
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विचित्रता यह भी थी कि रात्रियों का अनुभव केबल ब्रजाङ्गनाओं 
को ही हुआ था। और सवके लिये तो वह एक प्राकृत रात्रि ही 
थी। यदि सव को ऐसा ही अनुभव होता ता इतने समय तक 
पुद्रप्राणा यशोदा और स्नेहमूर्ति नन्दचावा किस प्रकार अपने 
लाड़ले लाल का पार्थझ्य सहन कर सकते। यह नियम है कि 
जब किसी दरिद्र को कोई महामूस्य रन्न मिल जाता है ता वह 
पल-पल में उसकी सँभाल करता रहता है । इसी प्रकार माता 
यशोदां और नन्दवावा भो अचिन्त्यानन्द्न परमानन्दमूर्ति 
भगवान्‌ कृष्ण का पुत्ररूप से पाकर पल-पल में उनका मुखचन्द्र 
निहारने को लालायित रहते थे। और रात्रि में भी कई वार 
उठकर अपने लाल की देख-रेख करते थे। अतः उस रात्रि में ही 
चे इतनी देर केसे साते रह सकते थे? परन्तु वे जव उठे तभी 
उन्होंने श्रीकृष्ण के अपने पास ही देखा । इस प्रकार, ये रात्रियाँ 
बड़ी ही विचित्र थीं । इन्हीं रात्रिया में अनन्तकोटि त्रजांङ्गनाछां 
की चिरकालीन कामना पूणे हुई थी । 

इस सम्बन्ध में एक और भी विचार है । किन्ही-किन्हीं का 
मत है कि उस रात्रि में शरद्‌, बसन्त और ग्रीष्म इन तीनों ऋतुओं 
की १८० रात्रियों का अनुभव हुआ था; और उनमें तीनों ही 
ऋतुओं की रमणोपयागी सामग्रियाँ विद्यमान थीं। रात्रिया का 
नाम दोषा है। उनमें सदा ही कुछ-न-कुछ दोष रहते ही हैं, 
इसीसे रात्रि में बहुत-से भय भी रहते हैं किन्तु भगवान्‌ ने उन सव 
दाषों की निवृत्ति .के लिये ये निर्दोष रात्रिया वनाई । उनमें 
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उपयुक्त तीनों ऋतुओं की रात्रियों के समस्त गुण तो थे, किन्तु दोष 
कोई न था । कोइ ऐसा भी कहते हैं कि तीन ही कया, उनमें ता 
सभी ऋतुओं की रात्रियों का निवेश किया गया था, क्योंकि वहाँ 
सभी ऋतुओं में सेवन करने याग्य भाग्य-सामग्री देखी जाती है। 

इसके सिवा 'उत्फुल्लमल्लिका:' इस विशेषण का भी यही तात्पर्य 
है कि उन रात्रियों में मलह्लिकोपलक्तित सभी पुष्प खिले हुए थे। 
बहुत-से पुष्प ऐसे हैं जो रात्रि में नहीं खिलते परन्तु वहाँ कुन्द और 
कुमुद साथ-साथ खिले हुए थे। जैसे-- 

“रमे तत्तरलानन्दकुमुदामादवायुना । 
ओर-- 
“कुन्दस्तजः कुलपतेरिह वाति गन्धः |? 

इससे सिद्ध क्या होता है? सो बतलाते हें--वसन्त ऋतु 
कामदेव का मित्र है। वह अभी तक अपने मित्र के वियोग में 
सन्तप्र था । आज उसने साचा कि जो भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र 
अपनी सैन्दय-सुधा से आत्माराम मुनियों के भी मनें को माहित 
करनेवाले हैं आज वे ही श्रीवृषभानुनन्दिनी और उनकी सहचरियों 
के सैौन्दर्यकण से माहित हो रहे हैं, “तद्वशो दारुयन्त्रवत्‌? । अतः 
सम्भव है, आज परमानन्दकन्द श्रीकृष्णचन्द्र और त्रजसुन्दरियों 
के सम्प्रयोग में हमारे परम मित्र मनाज का उद्धव हो जाय अतः 
इनके स्त्रागत के लिये हमें भी खूब तैयारी करनी चाहिये । इसी से 
माना. मनाजमित्र ऋतुराज ने सारे पुष्पों को एक साथ विकसित 
कर दिया है। यद्यपि शरदू-ऋतु में पुष्पों का विकास रुक जाता 
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है, तथापि पुष्पविकास .के विरोधी जाड्यमय शारद ऋतु मे.भी 
मह्लिक्रादि उपलक्तित समस्त पुष्प खिल गये । अर्थात्‌ उस जाड्यमय. 
समय में भी पुष्पां का विकास ही. नहीं हुआ प्रत्युत वे अत्यन्त 
विकसित हो उठे । किन्हो-किन्हीं का कथन है. कि मल्लिकापुष्प शरदू 
ऋतु में फुह्लित होते हैं, वसन्त में उन्मुख होते हैं ओर ग्रीष्म .में 
उत्फल्न हो जाते हैं; अतः यहाँ उत्फल्मल्िका कहकर विराधाभास. 
द्योतित क्रिया है। इससे सूचित होता है कि यहाँ शारदू में 
बसन्त ऋतु का नितेश किया था । 

साथ ही वसन्त ने यह भी साचा कि भगवान्‌ श्रीकृष्ण हमारे 
मित्र कामदेव को परास्त करने का आयोजन कर रहे हें । वह 
उनका प्रभाव जानता ही. था। उसे यह माळूम था'ही कि 
इन्होंने इन्द्र और ब्रह्मा का भी मान मदेन कर दिया है। यही दशा 
कुवेर और वरुण की भी हुई थी । अव ये सव पर विजय प्राप्त 
करके हमारे मित्र के भी जीतना चाहते हैं; परन्तु वे भी किसी से 
कम नहीं हैं। वे भी ब्रह्मादि-विजय-संरूढदप हें । अतः वसन्त ने 
साचा कि यह वड़ा बिकट युद्ध होगा । इसलिये हमें मित्रवर मनाज 
की सहायता करनी चाहिये; क्योंकि 

अआपतिकाल परखिये चारी । 
धीरज धरम मित्र अरु नारी ॥ 

अच्छा ता, हमें क्या करना चाहिये? वीणों के लिये सवस 
बड़ी सहायता यही है कि उनके पास अस्त्न-शासतरों की कमी न रहे । 
हमारे मित्र पुष्पधन्वा हैं और उनके शस्त्र भी पुष्प ही हैं। अतः 
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उनकी सहायता के लिये मुझे समस्त वृन्दाररय को विविध प्रकार 
के सुन्दर और सुवासित सुमनों से सुसज्जित कर देना चाहिये । 
इसी से उसने यथायोग्य काल की अपेक्षा न करके सव प्रकार के 
पुष्पों को विकसित कर दिया है। कामोद्रेक के आलम्बन-विभाव 
नायक के लिये नायिका और नायिका के लिये नायक हैं तथा पुष्प, 
चन्द्रज्यात््ना, मलयानिल आदि उसके उद्दीपन-विभाव हैं। पुष्प 
ता साक्षात्‌ कन्दप के बाण ही हें । उनमें कुन्दकुड्मल ता शूल का 
'काम करता है। जो उह्दीपन-विभाव नायक-नायिका के संयोग में 
रसवृद्धि करनेवाले हैं वे ही उनका वियोग होने पर अत्यन्त दुःखद 
'हो जाते हैं । उस अवस्था में कुन्दकुसुम शूल हो जाते हैं, केवल 
( केवड़ा ) भाले का काम करता है और किंशुक ( पलाशापुष्प ) 
माना अर्धचन्द्र वाण हो जाता है। किंशुकपुष्प रक्तवर्ण होता है 
सा मानो वह विरहियां का वक्ष-स्थल विदीणे करके उनके रक्त से 
रस्जित हो रहा है। इसी प्रकार अन्य पुष्पों में भी विभिन्न शस्त्रास्त्र 
'की कल्पना कर लेनी चाहिये ।. भगवान्‌ की रची हुई ये रात्रियाँ 
प्राकृत नहीं थीं । अप्राकृत भगवान्‌ के साथ अप्राकृत गापाङ्गनाओं 
“की यह अप्राकृत लीला अप्राकृत रात्रिया में ही होनी चाहिये थी । 
अतः भगवान्‌ ने उन अप्राकृत रात्रियों का निमोण किया | 
इस प्रकार भगवान्‌ ने. रात्रियाँ तो बना लीं, परन्तु उनको 
अपना मन ता है नहीं “अप्राणो ह्यमनाः शुभ्रः? । इसलिये उन्होंने 
“मनश्चक्रे” मन भी बनाया । तात्पये यह्‌ है कि अभी तक ता 
यही सममा जाता था कि भगवान्‌ देह-देही-विभाग से रहित 
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३५ 
हैं; वे केवल भक्तामुग्रह के लिये ही शारीरादिमान्‌-से प्रतीत होते 
थे। परन्तु यह लीला इस तरह नहीं होगी। यहाँ ता उन्हें 
व्यासक्तचित्त होना पड़ेगा । यदि अमना भगवान्‌ रमण करेंगे 
ता त्रजाङ्गनाओं की कामना पूणे न होगी । इसीसे उन्होंने मन 
भी बनाया । 

परन्तु बनाया कैसे ? 'यागमायां वीच्य--यागमाया की ओर 
देखकर । इसमें उन्हें कोई कठिनता नहीं हुई; उन्होंने यागमाया 
की ओर केवल देख दिया । उस निरीक्षण से सब बात अपने-आप 
वन गई। वह योगमाया क्या है? 'येगाय रमणाय अथवा 
अघटितघटनाय या माया झपा? अर्थात्‌ रमण अथवा अघटित घटना 
के लिये जो माया यानी कृपा है वही योगमाया है | यह ठीक ही 
है, क्योंकि अमना का मनानिमोण और दोषा रात्रियों को निर्दोष 
बनाना अघटित घटना ही तो है । 


ऊपर जा विवेचन किया गया है उसके अनुसार “शरदोत्फुल्लम- 
ल्लिकाः? इस पद की व्युत्पत्ति एक अन्य प्रकार से भी हो सकती है । 
र्‍यथा-- 

“शरान्‌ ददातीति शरदः वसन्तः तेन उत्फुल्लानि मल्लिकापलक्षितानि 
सर्वाणि पुष्पाणि यासु ताः ।? 


अर्थात्‌ जो कामदेव को शर प्रदान करता है वह वसन्त ही शरद्‌ 
है, उसने जिन रात्रियों में मल्लिका से उपलक्षित समस्त पुष्पों को 
विकसित कर दिया है वे रात्रियाँ ही शरदोत्फल्महिका हैँ । 
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शरद्‌ ऋतु विशेषतया जडता की सूचक होती है । अतः 
इससे यह भी निष्कर्ष निकलता है कि इस लीला के प्रभाव से 
जाड्यमय--मलविच्तेपादिसमाक्रान्त मन में. भी मल्लिका के समान 
प्रेमतत्व का विकास हो जाता है; तथा भगवत्स्वरूप और भगवल्ी- 
लाओं का अनुशीलन ही प्रधानतया प्रेमतत्व के आविर्भाव में हेतु 
है । प्रेम के आविर्भाव में जड़ाजड़ का विचार भी नहीं है। इसी से 
यहाँ. दिखलाया है कि वृन्दावन में जितने भी ठुण-लता एवं वृक्षादि 
हैं वे अचेतन नहीं बल्कि चेतन ही हैं; यदि वे जड़ अर्थात्‌ स्वभाव- 
परतन्त्र हाते ता शरद्‌ ऋतु में असमय ही महिका ओं का विकास कैसे 
होता ? इन्हें अवसर का ज्ञान है और ये. अपने स्वभाव:का भी 
विचार रखते हैं, इसी से भगवल्लीला का सुअवसर देखकर असमय 
में भी वे पुष्पादि-सम्पन्न हो गये । इससे सिद्ध होता है कि ब्रज के 
तरुवर एवं लताएँ भी चेतन ही हैं । इसी से. भगवान्‌ ने बलभद्रजी 
का गुणकीतेन करते हुए उनसे कहा था--'प्राया अमी झुनिगणा 
भवदी यमुख्या:?--ये तरुवर सम्भवत: आपके प्रधान भक्त मुनिजन ही 
हैं। ये अपने आत्मभूत आपको किसी भी दशा में छोड़ना नहीं 
चाहते । अत: जिस प्रकार आप मनुष्याकार होकर गूढ्रूप से लीला 
करं रहे हें उसी प्रकार ये भी दृक्षादिरूप होकर आपकी सेवा में उप- 
स्थित हा गये हैं। ये अपनी पुष्पादि-सम्पन्न शाखारूप शिखाओं 
से आपके पदतलसंस्प्रश्र प्रथिवीतल का स्पश करना चाहते हैं । 

इसके सिवा एक अन्य प्रसङ्ग.में यह भी कहा है कि ये च 
मानो वेदद्र म हैं, इनकी जा शाखाणे हैं वे माना माध्यन्दिनी आदि 
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वेद की शाखाएँ हैं, पद्धव.मानो उपनिषदे हैं और उन पर जा 
पक्षी हैं वे मानो आत्माराम मुनिगण हें 
“आरुह्य ये द्रू मभुजान्‌ रुचिरप्रवालान्‌ 
श्रण्वन्त्यमी लितदशे। विगतान्यवाचः |? 

“ज्ञा मनाहर-शाखारूप वृत्त की भुजाओं पर आरूढ. होकर 
अन्य किसी प्रकार का शब्द न करते हुए खुले नेत्रों से वंशीध्वनि 
श्रवण करते रहते हैं ।! यहाँ “अभीलितदशः? यह पद विशेष रहस्य: 
पूणे है। यद्यपि कानों से मुरलीध्वनि सुनते समय नेंत्रों का 
व्यापार रुक 'जाता है, क्योंकि जिस समय मन एक इन्द्रिय के. 
विषय का आश्तरादन करने में तत्पर है उस समय वह दूसरे इन्द्रिय 
के विषय को किस प्रकार ग्रहण करेगा ? किन्तु आपके रूप-. 
लावएय का तो विलक्षण माधुय है; वह उनके तेत्रो को बन्द ही 
नहीं होते देता । अतः माळूम होता है, ये पक्षिगण अवश्य काई 
अगवत्कथाचुरागी मुनिजन ही हैं । 

तात्पर्यं यह है कि जहाँ भगवत्‌-प्रकाश होता है वहाँ सभी 
प्रकार के दोषों का निराकरण होकर समस्त गुणों का समावेश 
हो जाता है | 

“यस्यास्ति भक्तभंगवस्यकिञ्चना 
सत्रे गुशैस्तत्र समासते सुराः ।? 

अर्थात्‌ जहाँ श्रीहरिं की अनुरक्ति रहती है वहाँ समस्त गुणों के 
सहित सम्पूर्ण देव निवास करते हैं और वहाँ समस्त दोषों का 
अभावं हो जाता है। 

२२ 
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“न क्रोधो न च मात्सय न लाभो नाशुभा मतिः । 
भवन्ति कृतपुण्यानां भक्तानां पुरुषोत्तमे |. 
जा पुण्यात्मा लाग श्रीपुरुषात्तम भगवान्‌ के प्रति भक्तिभाव 
रखनेवाले हैं उनमें न क्रोध रहता है, न मत्सरता रहती है और न 
लाभ या अशुभ मति ही रहती है । अतः यदि भगवल्लीला. के लिये 
रची हुई उन दिव्य रात्रिया में समस्त गुणों का विकास हुआ ता 
- आश्चयं ही क्या है ९ 
इसी से यहाँ एक दूसरा अर्थ भी किया जाता है । 
ध्य: अगमायासुपाश्रितः?- न गच्छन्तीति अगाः तत्रत्याः वृक्षा: 
तेषां या स्वविषयिणी मा मतिः प्रेमवती बुद्धिः सा अगमा तस्याम्‌ 
उपाश्रितः तन्निमित्तमेव भगवान्‌ ता आहूय रन्तुः मनश्चक्रे । 
अथोत्‌ जा विचलित नहीं होते थे वहाँ के वृक्ष ही “अग! हैं, 
उनकी जो अपने प्रति प्रेमवती बुद्धि है बही “मा” है, उस अगमा. का 
आश्रय कर, अथोत्‌ उसी के लिये भगवान्‌ ने उन गोपाङ्गनाओं का 
बुलाकर रमण करने की इच्छा की । 
इसका सीधा-सादा यह भी तात्पय हो सकता है कि भगवान्‌ ने 
योगमाया का आश्रय ले, उनके लौकिक-वन्धनों का विच्छेद करने के 
'लिये उन्हें बुलाकर उनके साथ रमण करने की इच्छा की। 
भगवान्‌ ने देखा कि. ये गोपाङ्गनाएँ जन्म-जन्मान्तर से मेरी 
उपासना करने के कारण मेरे साथ रमण करने योग्य. हो गई हैं, 
ये लोककृत लञ्जादि-वन्धन के याग्य नहीं हैं; किन्तु दूसरी ओर 


~ ~ 


उन्होंने यह भी देखा कि वे लौकिक-वन्धनों से बँधी, हुई हें । . इस 
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प्रकार. उनका दोनों ओर खिंचाव है | तथापि वे हैं कैसी (--'रात्री:? 
अथोत्‌ अपने के और अपने सवस्व को मेरे ही पादपद्या में समपण 
करनेवाली हैं। इनके धन, रूप और जीवन सब मेरे ही लिये हैं । 
इनकी दृष्टि में मेरे बिना जीवन का कोई मूल्य नहीं है। उन्हें इस 
प्रकार उभयतःपाशा रञ्जु में बेधा हुआ देखकर भगवान्‌ ने 
अयागाय--उनके लाक-क्रुल-लञ्जादिरूप वन्धन के विच्छेद. के 
लिये माया--कृपा का आश्रय लेकर उनके साथ रमण की इच्छा 
की। इसी से उन्होंने वेणुनाद के द्वारा उनके लाक एवं कुल आदि 


के वन्धनो कों विच्छिन्न करके उन्हें प्रमाकुल कर दिया.। 


अथवा-- 

अयस्कान्तमणिं प्रति अयावत्‌ .गच्छति स्वभक्तान्‌ प्रति या सा 
अयोगा; अयोगा चासे माया-कृपा अयेगमाया--- 

-जा अपने भक्तों के प्रति इस प्रकार आकर्षित हो जैसे लाहा 
चुस्वक की ओर, उसका नाम अयोगा है, ऐसी जो अयोगा 
माया-- कृपा है उसे ही अयागमाया समझना चाहिये; क्योंकि 
भगवान्‌ की कृपा भक्तों के प्रति उसी प्रकार आकर्षित हो जाती है 
जैसे चुम्वक के प्रतिःलोहा । यद्यपि भगवान्‌ की कृपा सर्वदा सत्र 
है तथापि उसका आकर्षण करने में भक्तजन ही समर्थ हैं। अत; 
भगवान्‌ भी उस कृपा के: अधीन होकर उनके साथ रमण करने 
को उद्यत हो गये, क्योंकि भगवान्‌ की जा ऐश्वयेशक्ति और 
मायाशक्ति हैं वे भी अपनी नियन्त्री इस कृपाशक्ति के ही 
अधीन हँ | र अल्क. PES ISIS % OR SIU RSIS 
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अथवा परमानन्दकन्द श्रोकृष्णचन्द्र का जा दिव्य मङ्गलमय 
वपु है वह अयस्कान्तमरि के समान है, उसके प्रति जा अयः-- 
लोहे के समान आकर्षित होती हैं वे ब्रजवनिताएँ ही अयोगा हैं। 
तात्पय यह है कि गोपाङ्गनाएँ भगवान्‌ के पास अपनी इच्छा से 
नहीं गई, वल्कि भगवत्सौन्द्येरूप अयस्कान्त ने उन्हें अपनी ओर 
आकर्षित कर लिया । अतः उनपर कृपा करके भगवान्‌ ने वे 
रात्रियाँ बनाई । अथवा-- 

स्वेन सह युज्यन्ते ये ते यागाः गोपदाराः; तेषु या माया--कृपा 
तामुपाश्रितः योगमायामुपाश्रितः | 

अथात्‌ जा अपने से युक्त होनेवाली हैं बे गोपवधूटो ही 'यागा? 
हैं, उनके प्रति जो माया--कृपा है उसी का नाम योगमाया है । 
उसका आश्रय लेकर उन्होने रमण करने की इच्छा की । इस 
प्रकार अयोग और योग दोनों ही पदों से गोपाङ्गनाएँ अभिप्रेत 

* हें। अतः 

योगानामयोगानाञ्च या मा स्वविषयिणी प्रीतिमती मा# प्रसा 
स्निग्धा मानसी वृत्तिः सा योगमा | 

अर्थीत्‌ योग और अयोग इन दोनों की ही जा अपने प्रति 
प्रेममयी मनेवृत्ति है वह योगमा है । 
` भक्ति औरज्ञानये दोनों अन्तःकरण के ही परिणाम हैं। 
परमप्रेमास्पद भगवान्‌ का जो अत्यन्त उत्सुकतापूवंक चिन्तन है 


oe ee 


अग्रीतिठ्र 'तिः प्रणयो द्रवावस्था इति मधुसूदनस्वाम्युक्तः । 
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वही भक्ति है। इसी प्रकार प्रमा भी अन्तःकरण की ही वृत्ति है । 
परन्तु जो मानसिक द्रवता की अपेक्षा से रहित अन्तःकरण की 
प्रमेयाकाराकारित वृत्ति है उसका नाम प्रमा है ओर जा प्रमाण 
अथवा संस्क्रारजनित द्रवता की अपेत्षावाली प्रेमास्पदाकारा वृत्ति है. 
उसे भक्ति कहते हैं। वेदान्त में जिन भक्ति और ज्ञान का विचार 
किया गया है उनके स्वरूप, साधन और फल श्रीमधुसूदन स्वामी ने 
भिन्न भिन्न वतलाये हैं । वे कहते हैं कि अन्त:करंण की जा सविशेष 
भगवदाकाराकारित स्निग्धा वृत्ति है वह भक्ति है और जा अन्त:- 
करणाद्रवतानपेक्त महावाक्यजनित निर्विशेष त्रह्माकाराकारित वृत्ति है 
उसे ज्ञान कहते हैं । 
उनके कथनानुसार भक्ति के तीन भेद हैं--प्राक्रत, मध्यमा 

आर. उत्तमा | उनमें प्राक्त भक्त वह है. जो केवल भगवान्‌ 
की प्रतिमाओं में ही श्रद्धा रखता है और उन्हीं की पूजा 
करता है, भगवान्‌ के भक्तों तथा अन्य पुरुषों में श्रद्धा नहीं 
रखता; यथा-- 

अर्चायामेव हरये पूजां यः श्रद्धयेहते । 

न तद्भक्तेषु चान्येषु स भक्तः प्राकृतः स्मृतः | 

जो इश्वर में प्रेम करता है, भगवान्‌ के आश्रित रहनेवालों के 

प्रति मित्रता का. भाव रखता है, मूखों पर कृपा करता है. और 
भगत्रट्द्रेषियां की उपेक्षा करता है वह मध्यम है-- 

ईश्वरे तदधीनेषु वालिशेषु द्विपत्सु च । 

प्रेममैत्रीकृपोपेक्षा यः करोति स मध्यमः॥ 
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: ' तथा उत्तम भक्त उसे कहते हैं जा सम्पूर्ण प्राणियों में अपना: 
भगवद्भाव देखता है, और समस्त प्राणियों को अपने आत्मारूप 
भगवान्‌ में देखता है, जैसा कि कहा है-- 
सर्वभूतेषु यः पश्येद्भगवद्भावमात्मनः । 
भूतानि भगवत्यात्मन्येष भागवतोत्तमः ॥ 

ऊपर के सछोक का तात्पर्य यह है “आत्मनः स्वस्य त्वंपदार्थस्य. 
भगवद्भावं तत्पदाथंत्वं सर्व भूतेबु पश्येत्‌ अर्थात्‌ ( जिस प्रकार उपाधि 
का वाध करने पर घटाकाश की महाकाशरूप से व्यापकता है 
उसी प्रकार ) जा समस्त प्राणियों में तत्पदार्थरूप से त्वंपदार्थं की 
व्यापकता देखता है एवं भगवदभिन्न आत्मा में समस्त भूतो का. 
कल्पित रूप से देखता है | अथवा 'आस्मनेऽन्तर्यामिणो भगवद्भाव- 
मैश्वर्यवच्वं नियन्तृत्वं सवत्र भावयति तथा भगवति परमैश्वर्यवत्यात्मनि 
आत्मनियम्यस्वेना घेयत्वेन च भूतानि पश्येत्‌? अर्थात्‌ जो सर्वत्र आत्मा 
यानी अन्तर्यामी का भगवद्भाव--ऐश्वर्यवत्व अर्थात्‌ नियन्तृत्व 
देखता है और भगवान्‌--परम ऐश्वयंवान्‌ परमात्मा. में उसके 
नियम्य और आधेयरूप से समस्त भूतों को देखता है. वही श्रेष्ठ 
भगवद्भक्त है। ` 

इनमें जा उत्तमा भक्ति है वह भी तीन प्रकार की है। जहाँ 
भअरगवदाकाराकारित अन्तःकरण से समस्त विद्यमान जगत्‌ का. 
भगवद्रूप से ग्रहण किया जाय बह प्रथम केटि की उत्तमा-भक्ति - 
है। ऊपर जो उत्तमा-भक्ति का लक्षण बतलाया है वह प्रथम 
कोटि की ही है। दूसरी कोटि की. उत्तमा-भक्ति वह है जहाँ 


CC-0. Mumukshu‘Bhavan Collection. Digitized by eGangotri 


i 


श्रीरासलीलारहस्य ३४३ 


भरवदाकाराकारित द्र त अन्तःकरण से प्रपश्चमिथ्यात्वनिश्चयपूवक 
सबकी भगवबद्रूपता का निश्चय किया जाय; जैसे कि कहा है-- 
तस्मादिदं जगदशेषमसत्स्वरूपं 
स्वम्माभमस्तधिषणं पुरुदुःखदुःखम्‌ । 
त्वय्येव ' नित्यसुखवोधतनावनन्ते 
मायात उद्यदपि यत्सदिवावभाति | 
और जहाँ प्रपशच के मिथ्यात्व और सत्यत्व दोनों ही भावों. 
से रहित द्रत चित्त से केबल भगवान्‌ का ही ग्रहण हो बह तीसरी 


कोटि की उत्तमा भक्ति है; जैसे-- 


ध्यायतश्चरणाम्भोजं भावनित्रृतचेतसा | 

आऔत्कणख्याश्रुकलाक्षस्य हृद्यासीन्मे शनैहंरिः ॥ 

प्रेमातिभरनिमिन्नपुलकाङ्गोऽतिनिद्गंतः । 

नन्दसम्झवे लीने! नापश्यमुभयं मुने॥ 

इस प्रकार द्र तचित्त की भगवदाकारा मानसी वृत्ति को “मा” 

कहते हैं; अयागों की जो मा--प्रीति अथोत्‌ मति है वही “अयेगमा? 
है, उस अयोगमा सें उपाश्रित हुए अर्थात्‌ ब्रजाङ्गनाओं की ऐसी 
प्रीतिमती बुद्धि से आकर्षित हुए भगवान्‌ ने रमण करने की इच्छा 
की । अर्थात्‌ अपने प्रति जो ऐसी प्रीतिमती बुद्धि है उसके परतन्त्र 
हुए भगवान्‌ ने उन गोपाङ्गनाओं का आवाहन कर उनके साथ 
रमण करने की इच्छा की | क्योंकि भगवान्‌ प्रेम-मधु-मधुकर हैं, 
और जो प्रम-मधु-आकर सुमनसां के सुमनस हैं उनके प्रति भगवान्‌ 
का आकर्षण . होना उचित ही है। उधर जिनका चित्त समस्त 
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सुमनाओं के सुमनस श्रीभगवान्‌ के प्रति आकर्षित होता. है. वे 
सुमना .कडे जाते हैं। श्रीभगवान्‌ के प्रति आकर्षित हाना ही 
उनका सुमनस्त्व है। अतः शोभन स्वभाववालों का सिद्धान्त यही 
है कि भगवान्‌ से प्रीति करें । . वही वाक सुन्दर है जिससे भगवान्‌ 
का गुणगान होता है, वे ही कणोपुट धन्य हैं जिनसे भगवत्कथाओं 
का श्रवण हाता है और वे ही चरण धन्य हैं जिनसे भगवद्धामों में 
रामन होता है। इसी से अजुन से भी भगवान्‌ ने यही कहा है-- 
` मय्येव मन आधत्स्व मयि बुद्धि निवेशय । 
निवसिष्यसि मय्येव अत ऊध्व ने संशयः || 
मन्मना भव मद्भक्तो. मद्याजी मां नमस्कुरु | 
मामेवैष्यसि सत्यं ते प्रतिजाने प्रियोऽसि मे ॥ 
यह बात ता अमना भगवान्‌ के विषय में है ।. ये त्रजाङ्गनाएँ 
ता सुमनसां की शिरोमणि हैं । अतः उनका जो मन है वह ता 
प्रेम का आकर ही है। उनके प्रेमकण से ही समस्त संसार 
प्रेममय हो! रहा है । अतः इनके प्रेममधु-आकर--मन का प्रेम-मधु- 
मंघुप भगवान्‌ समाश्रयण करेंगे ही । इसी से भगवान्‌ ने गोपाङ्ग- 
नाओं का आह्वान कर उनके साथ रमण करने की इच्छा की । 
` अथवा योगमायामुपाश्रितः--इस पद्‌ का यह तात्पयं समझो -- 
“अन्यत्र चञ्चलापि भगवत्यचञ्चला या मा सा अगमा तस्यामुपाश्रितो यः' 
अर्थात्‌ अन्यत्र चब्वला होते पर भी जो भगवान्‌ के प्रति अचशचला 
है उस मा--लक्ष्मी को अगमा कहते हैं । उस अगमा में जो भगवान्‌ 
उपाश्रित हैं उन्हीं ने रमण की इच्छा को । यह बात गोपाङ्गनाओं 
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के प्रेमसाएव की द्योतक है। इसी के पोषण में यह भी अर्थ किया 
जाता है-_“अगमा दुरवगममाहात्म्या या मा दृषभानुनन्दिनी तस्या- 
मुपाश्रितः?-जिन श्रीवृषभानुनन्दिनी का माहात्म्य अत्यन्त दुर्बोध है 
उनमें आश्रित जो भगवान्‌ उन्होंने रमण की इच्छा की। इसका 
तात्पर्य यह है कि लक्ष्मीजी का मांहात्म्य ता सुज्ञय है, किन्तु 
श्रीवृषभानुनन्दिनी की महिमा अत्यन्त दुर्वोध है। क्योंकि जिन 
श्रीभगवान्‌ के क्रपाकटाक्ञ की अपेक्षा समस्त देवगण रखते हैं वे ही 
इनके कृपाकटाक्ष की वाट निहारा. करते. हैं । वे वृषभानुनन्दिनी 
कैसी हैं ? “न गच्छुतीति अगा, अगा अचला सदैकरूपा मा 
अङ्गशोभा सोन्दर्यलक्ष्मीः यस्याः सा? अर्थात. जिनके अङ्ग की शाभा 
सर्वथा अक्षुण्ण है उन्हीं श्रीराधिकाजी के अद्भुत सौन्दय-माुयं 
से माहित हुए श्रीभगवान्‌ ने उन्हें बुलाकर उनके साथ रमण करने 
. की इच्छा की । 

यहाँ तक अज्ञ और मुमुचुओं की दृष्टि से अर्थ किये गये; अब 
मुक्तों की दृष्टि से व्याख्या करते हैं । 

ता: ज्ञानीरूपाः प्रजा वीचय, ता आहूय ताभिः सह रन्तुः मनश्चक्र- 

--उन ज्ञानीरूपा प्रजाओं का देखकर उनका आह्वान कर उनके 
` साथ रमण करने की इच्छा की। वे ज्ञानीरूपा प्रजाऐँ कैसी 
हैं (--'ता:'--तदात्मिका अथात्‌ भगवद्रपा हैं, क्योंकि ऐसा कहा भी 
है--““'ज्ञानी त्वात्मैव मे मतम?, 'एकभक्तिर्विशिष्यते? इत्यादि । और 
कैसी हैं ? रात्रीः? अर्थात्‌ भगवान्‌ में अशेष-विशेष-समपंण करने- 
चाली हैं। यहाँ पूणे स्वात्मसमपंण है, क्योंकि अन्य-निष्ठाओं में 
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अपना प्रथक्‌ अस्तित्व रह ही जाता है । अथवा 'रात्री:? पद का यह 
भी तात्पर्य हो सकता है कि वह आत्मस्वरूपा होने के कारण रात्रियों 
के समान हैं, क्योंकि ये आत्मस्वरूपा हैं और व्यवहार का अविषय 
होने के कारण अज्ञानियों के लिये आत्मा रात्रिरूप ही है । अथवा 
यह भी तात्पय हो सकता है कि जितना व्यावहारिक प्रपञ्च है बह 
जिसकी दृष्टि में रात्रिरूप अर्थात्‌ असत्‌ है. वह. ज्ञानीरूपा प्रजा 
रात्रि है। अथवा जिस प्रकार रात्रि अस्पष्टप्रकाशवाली होती है. 
उसी प्रकार यह ज्ञानीरूपा प्रजा भी असपष्टप्रकाशा अर्थात्‌ अत्यक्त 
गति है; जैसा कि कहा भी है | 
अव्यक्तलिज्ञा अव्यक्ताचारा:? 
` यन्न सन्तं न चासन्तं नाश्रुतं न बहुश्रुतम्‌ । 
न सुदृचं न दुब्रंत्तं वेद कश्चित्‌ स ब्राह्मण: ॥ 

पुनः यह्‌ ज्ञानोरूपा प्रजा कैसी है ९ 

शरद्यपि जाड्यमये अविद्यालेशावशेषयुक्तंऽपि अन्तःकरणे उत्फु- 
ल्लानि मल्लिकोपलच्तितशान्तिदान्त्याद्यशेषपुष्पाणि यासां हृदि इति शरदो- 
त्फुल्लमल्लिकाः | 

अर्थात्‌ शरद्‌ में यानी जिनके अविद्यालेशावशेषयुक्त अन्त:- 
करण में भी शान्ति, दान्ति आदि मलिकापलक्षित समस्त पुष्प 
विकसित हो रहे हैं । 

अथवा ख 

विवेकविचाररूपैः शरैर्दिताः'खणिडताः इति शरदा: उत्फुल्लमल्लिकाः 
उच्छल्लमलिकादयुपलक्षितानि संसारसुखानि यासु | 
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, अथीत्‌ विवेक-विचाररूप शरों से खणिडत उत्फुछमलिकादि- 
उपलक्षित संसारसुख हैं जिनमें, वे रात्रियाँ 'शरदोत्फुछमलिका! हैं । 
अथवा | 
-शरदा निमित्तेन शान्त्यावहेन ज्ञानेन उत्फुल्लमल्िकाभासानिः 


संसारसुखानि यासु । 


अर्थात्‌ शान्ति आदि के कारण जिनके लिये संसारसुख केवल 
पुष्परूप यानी देखने मात्र के लिये रह गये, ऐसी प्रजाओं का 


देखकर भगवान्‌ ने योगमाया का आश्रय ले, उन प्रजाओं का 


आवाहन कर उनके अन्तःकरण में रमण करने का विचार किया; 
क्योंकि ज्ञानोरूपा प्रजा का रमण अपने आत्मभूत भगवान्‌ के ही 
साथ होता है। ज्ञानी लाग आत्मरति ही हुआ करते हैं। इसी 


` से ज्ञानी को लक्ष्य करके कहा है--'एकभक्तिर्बिशिष्यते?, क्योंकि 


उसकी भक्ति, रति, मति एकमात्र भगवान्‌ में ही होती है । 

काई ऐसा भी कहते हैं कि भगवान्‌ की यह लीला मुसुचुओं के. 
ही लिग्ने है । इस लीला के व्याज से भगवान्‌ ने निवृत्तिपक्ष का 
ही पोपण किया है। भगवान्‌ ने इस लीला द्वारा यह प्रदर्शित 
किया है कि' जिनके एक रोम के सैन्द्येकण से भी अनन्तकोटि 
कन्दर्पो' का दप दलित हो. जाता है उन्हीं श्रीहरि के साथ सुरम्य 
यमुनाकूल में अनन्तकोटि ब्राह्मरात्रियों पन्त रमण करके भी ब्रज- 
बालाएँ सन्तुष्ट नहीं हुई! ता साधारण सांसारिक लाग इन वाह्य 
विषयों से . किस प्रकार सन्तुष्ट हो सकते हैं। इस लीला द्वारा. 
भगवान्‌ ने अपने में अनुरक्तों की अनुरक्ति ओर संसार से विस्‍्क्तों 


(७-0. Mumukshu Bhavan Collection. Digitized by eGangotri 


३४८ श्रीभगवत्तत्त्व 
की विरक्ति दोनों ही पुष्ट की हैं। इसी प्रकार भगवान्‌ श्रीराम ने 
भी सीताहरण के पश्चात्‌ शाकाकुल होकर विषयासक्त पुरुषों की 
दुदेशा का प्रदर्शन किया था--'कामिन की दीनता दिखाई? । 
भगवान श्रीराम स्वयं ता अच्युत हैं, उन्हें कोई भी परिस्थिति कैसे 
विचलित कर सकती है ? और अपनी आह्वादिनी-शाक्ति श्रीजनक- 
नन्दिनीजी से उनका वियोग होना भी कव सम्भव है ? परन्तु इस 
जनरनाट्य से कामिये!ं की दीनता दिखलाकर उन्होंने विरक्तों के 
वैरान्य का ही सुदृढ़ किया है। वस्तुतः कामापभाग से काम की 
` कभी तृप्ति नहीं हो सकती; बल्कि जैसे-जैसे भाग्य सामग्री प्राप्त होती 
जाती है; वैसे-वैसे ही घृताहुति से आग्नि के समान वह और भी 
` प्रज्वलित हाता जाता है-- 
न जातु कामः कामानामुपभोगेन शाम्यति | 
हविषा कृष्णवत्मेंव भूय एवाभिवर्धते ॥ 
अत: जो ऐन्द्रियिक सुख हैं वे दुःख के ही हेतु और आद्यन्त- 
चान्‌ हैं, इसलिये बुद्धिमान्‌ लाग उनमें सुख नहीं समकते। वे 
उनसे दूर ही रहते हैं। श्रोभगवान्‌ कहते हैं-- 
ये हि संस्पर्श ना मोगा दुःखयोनय एव ते | 
आद्यन्तवन्तः कौन्तेय न तेषु रमते बुधः ॥ 
इन विषयों से सुख कभी नहीं मिल सकता । जिस प्रकार 
कडुए नीम या तूंबे से मधु, और बाळ से तैल निकलना असम्भव 
है उसी प्रकार वैषयिकं भोगे! से शान्ति की आशा रखना दुराशा- 
सात्र है । गोपाङ्गनाओं ने भगवान्‌ के साथ अनन्तकोटि रात्रियों 
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में रमण किया, किन्तु आखिर उन रात्रिया का भी अन्त ता हुआ 
ही। सुख में समय वीतते देरी नहीं लगती, जा पुरुष समाधिस्थ 
हा जाते हैं उन्हें सैकड़ों वर्ष एक क्षण के समान मालूम होते हैं । 
इसी प्रकार गोपाङ्गनाओं के भी इतना दीवकालीन रमण इतना 
सुखप्रद नहीं हुआ जितना दुःखदायी उसका वियोग हुआ । इस 
वात को दिखाने के लिये ही परम-कृपाळ श्रीभगवान्‌ ने मुमुक्षरूपा 
प्रजाओं के देखा । 

कैसी प्रजा ? 'ताः?--आश्चयेरूपा, क्यों क्रि आत्मजिज्ञासा 
आशश्‍्चर्यरूपा हीं हाती है "आश्चर्यवत्पश्यति कश्चिदेनम्‌? । अतः 
ते सुमुल्षरूपा प्रजा विलक्षण ही हैं। और केसी हैं? "रात्रीः? 
यानी ठीक रात्रि के अन्धकार के समान आत्मस्वरूप का आच्छादन 
करनेवाले अज्ञानरूप अन्धकार से व्याप्त हैं। यदि कहे कि नहीं, 
चे ता वित्रेक्सम्पन्ना हैं ता यहाँ भी “रात्रीः पद से "रा दाने? इस 
धात्वर्थ के अनुसार दानादिपरा यह अर्थ समझना चाहिये । 
ओर कैसी हैं ९-- ठी 

शरदेतत्फुल्लम ल्लिकाः-- शरदा भगवदुपासनात्मकेन निष्कामकर्मणा 
उच्चैः फुल्लानि विकसितानि अन्तःकरणात्मकानि कमलकुड्सलानि यासाम्‌ | 

अर्थात्‌ शरद्‌ ऋतु में जैसे कमल विकसित होते हैं उसी प्रकार 
निष्काम कर्मयाग के द्वारा जिनके अन्तःकरणरूप कमलकेाश अत्यन्त 
विकसित हो रहे हैं । 

मन का विकास ही मन का प्रसाद है और मन का प्रसाद होने 
पर ही भगवस्स्वरूप-प्राप्ति होती है-- 
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. “आत्मवश्यैर्विधेयात्मा प्रसादमधिगच्छुति |?. 
प्रसादे सवंदुःखानां हानिरस्योपजायते | 
` प्रसन्नचेतसो ह्याशु बुद्धि: पर्यवतिष्ठते |? 


'कषायपक्तिः कर्माणि ज्ञानं ठु परमा गतिः। 
कषाये कर्मभिः पक्वे ततो ज्ञानं प्रवर्तते ॥? 


“ज्ञानमुत्पद्यते पु सां क्षयात्पापस्य कर्मणः |? 

ऐसी जा मुमुक्षरूपा प्रजा है उसे देखकर। अथवा यह भी 
'तात्पये हो सकता है कि निष्काम-क्मेरूप भगवदाराधन करने से-- 
क्योंकि. निष्काम कम ही सबसे पहला भगवदाराधन है--जिसमें 
शान्ति-दान्तिरूप पुष्प विकसित हे रहे हैं। ये पुष्प मुमुचओं के 
'अत्यन्त अपेक्षित भी हैं; जैसा कि कहा है-- nr 
“शान्तो दान्त उपरतस्तितिक्छुः समाहितो भूस्वात्मन्येवात्मानं 
“पश्येत्‌ ।? | * 

इस प्रकार निष्काम-क्मद्वारा' साधनचतुष्रयसम्पन्न हुई प्रजाओं 
के देखकर उनके ह्ृदयों में श्र्तियां का आह्वान कर उनके साथ 
“रमण करने की इच्छा की; क्योंकि जो पुरुष भगवदाराधना 
द्वारा थुद्धान्त:करण नहीं है उसके अन्तकरण में श्रुतियां का. नह्म- 
'परत्व निश्चित नहीं होता । अशुद्ध अन्तःकरण में ऐसा होना 
असम्भंव है। अतः उन मुमुक्षुओं के अन्त:करणों में उनका परम 
.तात्पये निश्चय कर उनके साथः रमण करने का विचार किया-। 
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अथवा 
यागमायामुपाश्रितः--यः अगमायां स्वस्मादगच्छुत्छु गोपदारेषु या 
माया कृपा तां उपाश्रितः | 
अर्थात्‌ अपने पास सें न _जानेवाली गोपाङकनाओं के प्रति 
( माया ) कृपा का आश्रय लेकर | अथवा 

अगा अचला मा मतिः यस्याः सा अगमा तस्यामुपाश्रितः । ' 
अर्थात्‌ जिनका चित्त भगवान्‌ श्रीकृष्ण से कभी नहीं हटता था, 
जिनके: मन, देह और इन्द्रियवगे भगवान्‌ से तनिक भी विछुड़ना 
नहीं चाहते थे उन गोपाङ्गनाओं सें उपाश्रित हो भगवान्‌ ने रमण 

की इच्छा को । 
जव भगवान्‌ का वेणुनाद सुनकर समस्त त्रजवनिताएँ भगवान्‌ 
के पास दौड़ आई' और भगवान्‌ ने उन्हें पातित्रत का उपदेश देते 
हुए घर लौट जाने को कहा ता वे कहने लगीं , 

_ चित्त सुखेन भवतापहृतं रदेषु 
यन्निविंशत्युत करावपि गेहक्ृत्ये | 
पादै पदं न चलतस्तव पादमूलादू 

यामः कथं ब्रजमधो करवाम किं वा ॥ 
उन्होने कहा-जो चित्त ग्रहकृत्यां में लग सकता -था उसे ता 
आपने हर लिया । रहे हाथ; सा वे'भी उसी समय घर के 'धन्धों 
में प्रवृत्त होते हैं जब चित्त. इनका साथ. दे और .तभी चरण भी 
चल सकते हें । किन्तु अब, जब कि आपने वेणुनाद द्वारा हमारा 
चित्त हर लिया है, हमारा मन उनमें केसे लंग सकता है ? अब 
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ता आपसे विमुख हकर ये चरण आपके चरणों को छोड़कर एक 
पग भी नहीं चल सकते। अतः हम किस प्रकार व्रज को जायें 
ओर करें ता क्या करें ? [ 
.इससे सिद्ध हुआ कि ब्रजाङ्गनाओं के मन, बुद्धि, इन्द्रिय 

ओर देह ये सव भगवत्परतन्त्र हैं । 

“अयोगमायामुपाश्रितः--इसका एक. अथे यह भी हो 
सकता है । 

अयेगाय माय:% शब्दे। यस्यां सा अयेगमाया तामुपाश्रितः । 

अर्थात्‌ लौकिक-बैदिक व्यवहार में उपयोगी जितने पुत्र, पति 
आदि हैं उनके अयोग अथवा लौकिक, वैदिक व्यवहारों के 
अयेग--असम्बन्ध के लिये जिसमें शब्द है उस मुरली का आश्रय 
लेकर भगवान्‌ ने रमण की इच्छा को | ब्रजाङ्कनाएँ लौकिक-बैदिक 
कर्मों' में परिनिष्ठित थीं। उनका लोकिक-बैदिक कर्मो' से विच्डेद 
कराने के लिये अथवा उन्हें भगवद्व यतिरिक्त सम्बन्धों से छुड़ाने के 
लिये इस मुरलिका का शब्द अत्यन्त समर्थ है, क्योंकि इसी से 
आकर्षित हाकर वे सारे सम्बन्धों और कृत्यां को तिलाउजलि देकर 
भगवान्‌ की सन्निधि में आती हैं । 

अथवा 

“यागमायासुपाश्रितः-योगाय भगवता . सम्बन्धाय माया. कृपा 
यस्याः कात्यायन्यास्तां कात्यायनीमुपाश्रितः भगवान रन्तु मनश्चक्रः ।? 


* “माङ्‌ माने शब्दे च? | 
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अर्थात्‌ योग ( भगवान्‌ के साथ सम्बन्ध ) कराने के. लिये 
जिसकी माया--कृपा है, उस कात्यायनी देवी का आश्रय लेकर 
भगवान्‌ ने रमण करने की इच्छा की | 

अथवा + 

'योगाय सम्बन्धाय मां मतिम्‌ आययति प्रापयति या सा योगमाया 

कात्यायनी तामुपाश्रितः |? न 

योग अथात्‌ सम्वन्ध के लिये जा मा--मति को प्राप्त कराती 
है वह कात्यायनी देवी ही यागमाः है, उसका आश्रय लेकर भग- 
वान्‌ ने रमण की इच्छा की । क्योंकि कात्यायनी देवी के अचन- 
द्वारा ही ऐसा अदृष्ट हुआ था कि जिससे गोपाङ्गनाआओं का 
भगवान्‌ की प्राप्ति हुई । 

अथवा 

'योगाय व्रजाङ्गनाभिः सह सम्बन्धाय भगवतः श्रीकृष्णस्य मां 
मतिम्‌ व्याययति आपयति या सा वृषभानुनन्दिनी योगमाया तामुपाश्रितः।? 

_त्रजाङ्गनाओं के साथ सम्वन्ध स्थापित करने के लिये भग- 
वान्‌ की बुद्धि को प्रवृत्त करनेवाली जो श्रीब्रषभालुनन्दिनी हैं वे ही 
योगमाया हैं, उनका आश्रयकर उन्होंने रमण करने कीं इच्छा की | 
लाक में ता सापल्यभाववश इष्य रहा करती है; परन्तु इधर 
श्रीवृषभानुनन्दिनी परम करुणामयी हैं; उनमें सापल्यभाव नहीं है । 
उनके कारण उनकी लीला-भूमि के जीव-जन्तुओं का भी पारस्परिक 
विरोध निवृत्त हा जाता है। इसीसे वहाँ समस्त ऋतुओं का 


एकत्र समावेश डता है । तो फिर स्वयं उन वृषभानुदुलारी में ही. 
२३ 
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विरोध कैसे रह सकता है ! वे ता यही चाहती हैं कि सारा संसार 
मेरे ही.समान भगवान्‌ के अति-विशुद्ध सैन्दर्यसुधा-रस का पान 
करे। यह वात सवथा निश्चित ही है कि जब तक जीव भगवान्‌ से 
तादात्म्य प्राप्त नहीं करता तब तक वह परम पद का अधिकारी नहीं 
हा सकता और न उसका दु:ख ही निवृत्त हो सकता है। इसी से 
यह भी देखा जाता है क्रि जो लाग आध्यात्मिक मार्ग का 


~ 


अनुसरण करते हुए परब्रह्म परमात्मा की ओर अग्रसर हो रहे 
उनकी भी अन्य लोगों के प्रति ऐसी भावना नहीं रहती कि वे 
हमारी ओर न आवे । महर्लोकवासियों के विषय में भी यही 
कहा है कि वे सवंछुखसम्पन्न होने पर भी केवल इसी लिये दुःखी 
रहते हैं कि उनकी अपेक्षा निन्नतर लोकों में रहनेवाले जीव उस 
अति विलक्षण भगवत्सुख का समास्वादन नहीं कर सकते। उन 
अज्ञानियों के प्रति करुणा होने के कारण ही उनके हृदय में खेद 
हाता है--'यचित्ततोद: . कृपयाऽनिदंविदाम्‌ः | अतः भक्तिमार्ग या 
ज्ञानमाग में प्रब्ृत्त होनेवाले जितने लोग हैं, वे यही चाहते हैं कि 
अन्य पुरुष भी उन्हीं के मागं का अनुसरण करें । इसी से उनमें 
,सम्प्रदायवृद्धि की भावना देखी जाती है । 
इस प्रकार जब सामान्य साधकों में भी अपने साथ ही भगवान्‌ 
की ओर सब लोगों का ले जाने की प्रब्रृत्ति देखी जाती है ता साक्षात्‌ 
श्रेमरूपा श्रीवृषभानुनन्दिनी की सहृदयता एवं लाकहितैषिता के 
विषय में ता कहां ही क्या जा सकता है? उनमें किसी प्रकार की 
डेष्यो कैसे रह सकती है ? वस्तुतः इष्यो. ता वहीं रहा करती है 


© pug 
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जहाँ स्वामी परिच्छिन्न और अल्प-सुख प्रदान करनेवाला होता है । 
किन्तु यहाँ श्रीराधिकारमण ता ,अपरिच्छिन्न-अनन्त-सुखमय और 
सवशक्तिसम्पन्न हैं | . इसलिये उन्हें किसी प्रकार की इष्या क्यों 
होने लगी ? अत: अपना आश्रय लेने पर वे उन गोपाङ्गनाआं के 
साथ रमण करने के लिये भगवान्‌ की मति को प्रेरित कर देती हैं । 
अथवा 
यागाय भगवता श्रीकृष्णेन सह सम्बन्धाय, मां--सवेंषां मुक्तमुमुचु- 
विषयिणां मतिम्‌ आययति प्रापयति इति योगमाया तामुपाश्रितः । 
--जो भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र के साथ तादात्म्य प्राप्त कराने के 
लिये मुक्त, मुमुक्ष और विषयी लोगों की मति का सम्पादन करती 
हैं वे श्रीवृषभानुनन्दिनी योगमाया हैं, उनमें उपाश्रित श्रीभगवान्‌ ने 
रमण की इच्छा की। श्रोवृषभानुसुता की कृपा से. ही मनुष्यों की 
-भगवान्‌ के प्रति प्रवृत्ति होती है; अन्यथा उनका चित्त अनेक प्रकार 
के ऐहिक-आमुष्मिक भागों में ही आसक्त रहता है। किन्तु यदि 
वे विचारपूबंक देखें तो भगवत्माप्रि ही उनका परम स्वार्थ है 
“स्वारथ साँच जीव कहें एहू । मन-क्रम-वचन राम-पद-नेहू |? शास्त्रा 
में जैसे स्वार्थ की निन्दा की गई है. वैसे ही उसकी महत्ता भी कम 
नहीं बतलाई गई, जैसा कि कहा है-- 
“स्वकार्ये साधयेद्वीमान्‌ कार्यध्वंसो हि मूर्खता ।' 
अर्थात्‌ बुद्धिमान्‌ पुरुष को अपना काम वना लेना चाहिये, 
काम को बिगाड़ देना ही मूखेता है। कृतार्थता की सभी ने प्रशंसा 
-की है; किन्तु इसका तात्पय क्या है? कृतार्थता का अथे है काम पूरा 
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कर लेना । यह काम दूसरों का नहीं है, क्योंकि दूसरों के कामों 
की तो कभी पूर्ति नहीं हो सकती। अतः सिद्धान्त यही है कि 
स्वकार्येसिद्धि ही कृतार्थता है । स्वप्न में स्पनदरष्टा अत्यन्त प्रयत्न 
करके भी कितने स्वप्न-पुरुषों का कल्याण कर सकेगा ? उन सवके 
कल्याण का एकमात्र साधन तो यही है कि वह स्वयं जग जाय | 
इसी प्रकार संसार का परम कल्याण भी अपने ही कव्याण में है । 
यदि लोकदृष्टि से देखें तो भी जव तक तुम स्वयं कृतकृत्य नहीं हो 
तब तंक तुम्हारी वात कोन सुनेगा ? इस इष्टि से स्वाथेसाधन ही 
परम कतव्य है । 
परन्तु स्वार्थ की निन्दा भी कम नहीं की गई। स्वार्थ 
बढ़कर कोइ बुराई नहीं मानी गई। अतः समझना चाहिये कि य 
“स्व? शब्द के अथ में भेद है। जो पुरुष शारीर को ही “स्व? सम- 
भता है वह चुद्र है । यह “स्व? जितना ही विस्तृत होगा उतना ही 
स्वार्थ परमार्थेरूप हो जायगा | जो पुरुष “स्व? शब्द का अर्थ शरीर 
-सममेंगा उसका सिद्धान्त “ऋणं कृत्वा घृतं पिवेत्‌’ हो जायगा। जो सारे 
संसार को अपना आत्मा मानेगा उसकी दृष्टि में लोककल्याण ही 
आत्मकल्याण होगा और जो स्वयंप्रकाश पूर्ण परब्रह्म में आत्मबुद्धि 
करेगा वह उस कट त्व-भोक्तत्वादि-शून्य शुद्ध परब्रह्म में जो कठ त्वादि 
का आरोप हो रहा है उसकी निवृत्ति करेगा । इससे उसके यज्ञादि 
सारे कमे ही आत्माथे होंगो। इस प्रकार देखते हैं कि वास्तविक 
स्वार्थ तो बहुत ही ऊँचा है । देह, इन्द्रिय, चित्त और चिदाभास 
को सुख पहुँचाने के लिये जितनी चेष्टाएँ की जाती हैं वे वस्तुत: 


से 
हाँ 
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स्वाथ नहीं हैं, क्योंकि ये देहादि तो आत्मा नहीं हैं, वल्कि अनात्मा 
हैं। यदि कहो कि आत्मा न सही आत्मीय तो हैं ही; अतः 
आत्मीय होने के कारण भी उनके उद्देश से जो कमे किया जायगा 
वह स्वार्थ ही कहा जायगा--सो ऐसी बात भी नहीं है; क्योंकि 
उनमें आत्मीयता की प्रतीति भी श्रम के ही कारण है.। आत्मा तो 
आसङ्ग है; इसलिये उसका किसी के साथ सम्बन्ध नहीं हो सकता 
“असङ्गो न हि सजते! । अतः 'स्व'शव्दवाच्य आत्मा के लिये 
जो चेष्टा है वह तो परम कल्याणमयी ही है, क्योंकि सबके आत्मा 
तो भगवान्‌ कृष्ण ही हैं; वे केवल माया से ही देहवान्‌ प्रतीत 
होते हैं-- 

कृष्णमेनमवेहि त्वमात्मानमखिलात्मनाम | 

जगद्धिताय सोऽप्यत्र देहीवाभाति मायया | 

इससे सिद्ध हुआ कि भगवान्‌ सर्वात्मा हैं, अतः यथार्थ स्वार्थ . 
भगवद्याप्ति ही है। यहाँ “अखिलाव्मनाम्‌' पद से सविशेषात्मा 
समझने चाहिये; क्‍योंकि सविशेषात्माओं का ही आत्मा निर्विशेष 
आत्मा है, जैसे कि घटाकाशादि का अधिष्ठान महाकाश है । 
अतः भक्त, मुमुक्ष और मुक्तां को भो भगवद्विषयिणी सुमति 

प्रदान करनेवांली श्रीराधिकाजी ही हें । . भाबुक भक्तजन तो उस 
ऐकान्तिकी भगवन्निष्ठा के सामने कैवल्य और अपुनरावतनरूप 
मोक्षपद का भी कुछ नहीं समभते; इसीसे भगवान्‌ कहते हें 

न किड्चित्साथवो धीरा भक्ता ह्येकान्तिनो मम | 

वाञ्छुन्स्यपि मया दत्त कैवल्यमपुनभंवम्‌॥ 
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किन्तु भगवान्‌ के मुख्य भक्त जो ज्ञानी लोग हैं उन्हें किस 
सुमति की अपेक्षा है? वे तो आप्तकाम हुआ करते हैं। यह 
ठीक है; परन्तु भगवद्विषयिणी भक्तिरूपा स्निग्धमति उन्हें भी अभि- 
लषित होती हे! देखो, सनकादि की भी कयां अभिलाषा थी ?' 

कामं भवः स्वत्रजिनेर्निरयेषु नः स्या- 
च्चेतोऽलिवद्यदि नु ते दयो रमेत | 
वाचश्च नस्दुलसिवद्यदि तेऽङ्घ्रिशोभाः 
पूर्येत ते गुणगरणेयंदि कर्णरन्ध्रः || 

वे कहते हैं--भगवन्‌ | . यदि हमारा चित्त, भ्रमर के समान 
आपके चरणकमलों में निरत रहे, यदि हमारी वाणी तुलसी के 
समान आपकी पादकान्ति का आश्रय ले और यदि हमारे कण-कुहर 
आपके गुणगण से परित रहें.तो हमें भले ही अपने पाप-पुों के 
कारण नरकों में. भी जाना पड़े-इसकी हमें कोई चिन्ता नहीं 
है । इस प्रकार श्रीराधिकाजी, जैसे भक्तों को भगवन्निष्ठा और मुक्तों 
को भगवद्रति प्रदान करती हैं बैसे वे अन्य (विषयी और मुमक्ष ) 
लोगों को भी प्रमा-भगवस्साक्तात्कारंरूपा मति प्राप्त कराती हैं; 
अर्थात्‌ मुमुक्ष और विषयी पुरुषों की भगवान्‌ के प्रति इष्रबुद्धि कराती 
हैं, इसलिये वे योगमाया हैं । : उन योगमायारूपा श्रीराधिकाजी का 
आश्रय लेकर भगवान्‌ ने रमण करने की इच्छा की । 

अथवा § 

“यागाय मां मतिं आययति प्रापयति या सा स्वांगकान्तिर्योंगमाया 


तामुपाश्रितः? 
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अर्थात्‌ जो संयाग के लिये मति प्रदान करती है वह अपने अङ्ग 
की कान्ति ही योगमाया है । उसका आश्रय लेकर, अथवा-- 
धयोगाय ब्रजाङ्गनाभिः सह उद्दीपनविधया संयोगाय मां मतिं 
आययति प्रापयति या सा शरद्वनशोभा तामुपाश्रितः? 
अर्थात जा उद्दीपन-विभाव होने के कारण ब्रजाङ्गनाओं के साथ 
संयोग करने की मति प्रदान करती है वह शरद-ऋतु या वन की 
शाभा ही योगमाया है। उसका आश्रय लेकर भगवान्‌ ने रमण 
की इच्छा की । 
अथवा 
“श्रीकृष्णस्य योगे सम्प्रयोग एव मा शोभा यस्याः सा बूषभाननन्दिनी 
योगमा तस्यामुपाश्रितः? 
अर्थात्‌ श्रीकृष्णचन्द्र के सम्प्रयोग में ही जिनकी शोभा है वे 
श्रीव्ृषभानुसुता ही यागमा हैं, उनमें उपाश्रित हुए भगवान्‌ ने रमण 
की इच्छा की; क्योंकि 
कहुँ चन्द्रिका चन्द्र तजि जाई । 
प्रभा जाइ कहँ भानु विदाई ॥ 
जैसे चन्द्रमा विना चन्द्रिका की, भानु विना प्रभा की और 
सरोवर विना कमलिनी की शोभा नहीं है वैसे ही परमानन्द्‌- 


` कन्द भगवान्‌ श्रीकृष्ण के विना श्रीराधिकाजी की शोभा नहीं है । 


इसी से जिस समय उन्हें भगवान्‌ का सम्प्रयोग प्राप्त था उस समय 
उनकी कैसी शोभा थी? किन्तु जब श्रीश्यामसुन्द्र' का वियोग 
हुआ ता सारा वृन्दारण्य ही श्रीहीन हो गया; उस समय रसिक 
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शिरोमणिभूता श्रीवृषभानुसुता की जो दशा थी उसका ता वर्णन 
ही केसे किया जा सकता है ? 

उसके साथ ही यह भी समझना चाहिये कि-- 

“यस्या योगे सम्प्रयोग एव श्रीकृष्णस्य मा शोभा सा श्रीदृषभानुसुता 
योगमा तस्यामुपाश्रितः- 

जिनके संयाग में ही श्रीकृष्णचन्द्र की शोभा है वे वृषभानु- 
नन्दिनी ही योगमा हैं । . अर्थात्‌ जैसे श्रीकृष्णचन्द्र से विप्रयुक्ता 
श्रीराधिकाजी की शोभा नहीं है वैसे ही श्रीराधिकाजी के विना 
श्यामसुन्दर की शोभा नहीं है। जिस प्रकार प्रभाशून्य सूरये, 
चन्द्रिकाहीन चन्द्र और मधुरिमारहित अमृत फीके हैं उसी प्रकार 
अपनी आह्वादिनी-शाक्तिरूपो श्रीकीतिसुता के ' बिना श्रीनन्दनन्द्न 
की शोभा नहीं है। यदि ऐसी वात न हाती ता जिनके कृपाकटाक्ष 
के लिये ब्रह्मा और रुद्रादि देवगण भी लालायित रहते हैं वे श्रीलक्ष्मी 
जी भी जिनके विशाल वक्ष:स्थल में अविचलरूप से निवास करती 
हुई उनके हुलसीगन्धयुक्त पदपझपराग की कामना करती हैं,* 
वे ही भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र लक्ष्मी की उपेक्षा करके वेणु-निनाद 
द्वारा समस्त गोपाङ्गनाओं के सहित उन्हें बुलाने का प्रयास क्यों 
करते ? इससे सिद्ध होता है कि उन श्रीराधिकाजी का सौन्दये 


# श्रीरयत्पदाम्बुजरजश्चकमे तुलस्या 

लब्ध्वापि वक्षांसि पदं किल भ्त्यजुष्टम्‌ । 
यस्याः स्ववीक्षणकृतेऽन्यसुरप्रयास- 

स्तद्वद्वयं च तव पादरजः प्रपन्नाः॥ 


CC-0. Mumukshu Bhavan Collection. Digitized by eGangotri 


श्रीरासलीलारहस्य ३६१ 


विलक्तण ही था । समस्त ब्रजाज्लनाएँ भी श्रीराधिकारूपा हाकर 
ही भगवान्‌ को प्राप्त करती हें । इसीसे लाक में भगवान्‌ को 
रुक्सिणीरसण या सत्यभामावछहठरभ न कहकर श्रीराधारमण या 
गोपीवलूभ ही कहते हैं । इससे निश्चय होता है कि भगवान्‌ की 
यथार्थ शोभा श्रीराधिकाजी से ही है। 

अथवा-- 

“योगाय ब्रजाङ्गनानां रासादिसुखप्रापणाय या माया वयुनात्मिका 
सङ्ल्पशक्तिस्तामुपा श्रितः? 
, अर्थात्‌ गापाङ्गनाओं को रसादि-सुख प्राप्त कराने के लिये जो 
माया--ज्ञानात्मक सङ्कर्प उसे आश्रयकर भगवान्‌ ने रमण करने 
की इच्छा की । तात्पर्य यह है कि वहाँ किसी अन्य वाह्य-साधन 
की अपेक्षा से रहित भगवान्‌ की सत्यसङ्कस्पता ही समस्त लीलोप- 
युक्त सामग्री का सम्पादन करनेवाली थीं । 

अथवा 

योगाय ब्रजाङ्गनानां मनोरथपूर्तये या माया दम्भः तासुपाश्रितः? ` 

अर्थात्‌. जो पूणे परत्रह्म परम-वैराग्यवान्‌, परम-ज्ञानवान्‌, 
परम-ऐश्वयवान्‌ और परम-धर्मवान्‌ हैं उनका मुरलिका द्वारा 
गोपाङ्गनाओं को बुलाना वास्तविक नहीं था; बल्कि त्रजाङ्कनाआं 
की कामनापूर्ति के लिये उन्होंने बनावटी रमणेच्छा प्रकट करते हुए 


१ माया तु वयुनं ज्ञानम्‌] २ माया कृपायां दम्भे च | 


NS —— 
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ही यह सब लीला. की थी । ' ऐसा मानने पर ही आप्तकाम की 
रमणाभिलाषा, निष्क्रिय का क्रियाकलाप और नि:सङ्ग की कामुकता 
उपपन्न हा सकती है । 

आर यदि 'अयागमायामुपाश्रितः? ऐसा पदच्छेद किया जाय ता 
इस प्रकार अर्थ समझना चाहिये--'अकारो . वासुदेवस्तेन सह 
यागाय मा मतिः शाभा वा यस्या सा अयोगमा तस्यामुपाश्रितः? 
अर्थात्‌ अकार .वासुदेव का वाचक है, उन श्रीवासुदेव के 
साथ याग कराने के लिये मति अथवा अङ्गशाभा है. जिनकी, वे 
श्रीराधिकाजी योगमा हैं, उनमें उपाश्रित श्रीभगवान्‌ ने रमण 
की इच्छा की । 

अथवा-- 

“अन्यासां अयेगाय, स्वस्यैव च योगाय मा सैन्दर्यलक्ष्मीय॑स्याः 
सा योगमा? | 

` जिनकी मा--सौन्दर्यलक्ष्मी, भगवान्‌ का दूसरों के साथ विप्र- 

याग और अपने साथ संयोग करानेवाली हैं वे श्रीराधिकाजी 
योगमा हैं; क्योंकि श्रीबृषभाचुनन्दिनी का जा अपूव सौन्दर्य है वह 
भगवान्‌ के चित्त को सव ओर से हटाकर उन्हीं में जोड़ देता है । 

अथवा 

“अन्यासामपि ब्रजाङ्गनानां सर्वेषां वा प्राणिनां योगाय भगवता 
श्रीकृष्णेन सह सम्बन्धाय मा सौन्दर्य यस्याः सा योगमा? 

अर्थात्‌ जिनका सौन्दय भगवान्‌ के साथ अन्य गोपाङ्गनाओं 
का तथा समस्त प्राणियों का सम्बन्ध करानेवाला है वे श्रीराधिकाजी 
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योगमा हैं, क्योंकि श्रीवृषभानुनन्दिनी भगवान्‌ श्रीकृष्ण के साथ 
सबका संय्राग कराती हैं । : 

अथवा 

“योगाय स्वेषां श्रीकृष्णसभ्प्रयोगयोग्यतासम्पादनाय - मा शाभा 
कारुण्यं कृपा यस्याः सा योगमा तस्यामुपाश्रितः? 

अर्थात्‌ जिनकी मा--करुणा या कृपा भगवान्‌ श्रीकृष्ण के 
साथ संयोग कराने की योग्यता प्रदान करनेवाली है वे श्रीराधिकाजी 
योगमा हैं; उनमें उपाश्रित श्रीभगवान्‌ ने रमण की इच्छा की । 

इसके सिवा किन्ही आचार्यो का मत है कि भगवान्‌ ने 
यह रासलीला स्वजनों का ब्रह्मानन्द से उद्धार करके उनमें 
भजनानन्द्‌ स्थापित करने के लिये की थी। अतः उन्होंने 
सबसे पहले रमण के लिये उन ब्रजाङ्गनाओं की इच्छा की । तात्पये 
यह है करि जिस प्रकार किसो एक मधुरातिमधुर पदार्थ के अनेक 
रूप में विभक्त करके उसका समास्वादन किया जाता है, उसी 
प्रकार परंमानन्दसिन्छु श्रोभगवान्‌ भी अनेक रूप में विभक्त 
होकर अपने स्वरूपभूत आनन्द का स्वयं ही आस्वादन करते हैं। 
इसी से भगवान्‌ अपनी स्वरूपभूता ब्रजाङ्गनाओं में रमणेच्छा 
उत्पन्न करके भी पहले स्वयं कुछ काल तक “अप्राणो ह्यमनाः शुभ्रः? 
इत्यादि श्रुति के अनुसार. सव॑सङ्कपशून्य और निःसप्रह ही रहे । 
किन्तु अब उन्होंने भी रमण की इच्छा की। परन्तु यह रमण 
केसा है ? यहाँ एक ही परमतत्त्व को अनेकों नायकों और नायि- 
काओं के रूप में प्रकट कर अपने ही स्वरूपभूत आनन्द का रसा- 
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स्वादन करना है । वास्तव में “भज सेवायाम्‌? या “रसु क्रीडायाम्‌? 
के अनुसार एक प्रकार असाधारण भाव से तादात्म्यापत्ति अथवा 
जा स्वरूपभूत आनन्द है, उसको अपने अनन्य भक्तों में स्थापित करना 
हो यह भजनानन्दरूप रमण है । . इससे आपात-दृष्टि से यह जान 
पड़ता है कि यदि उस कूटस्थ परमानन्द तत्त्व का अन्यत्र संक्रमण 
किया गया तो अपने स्वरूप से च्युत होने के कारण उसे अच्युत 
'नहो कहा जा सकता । इस आशङ्का का निराकरण करने के लिये 
ही कहा है--'भगवानपि! । अर्थात्‌ जो अप्रच्युतस्वभाव भगवान्‌ 
अपने अचिन्त्यानन्त ऐश्वय के माहात्म्य से अपने स्वरूपभूत 
'परमानन्द्‌ का अन्यत्र सश्चार करके भी सदा अच्युत ही रहते हैं 
उन्होंने रमण करने की इच्छा की। जिस प्रकार चिन्तामणि, 
कल्पतरु एवं कामधेनु आदि अपने समीपस्थ लोगों को उनके 
सङ्कल्पित पदार्थ देकर भी स्वयं अक्षुण्ण ही रहते हैं उसी प्रकार 
भक्तों को प्रेम प्रदान करने पर भी भगवतस्वरूप में कोई च्युति 
'नहीं होती । 
किन्तु यहाँ पुनः सन्देह होता है कि इस प्रकार स्वरूपानन्द्‌ का 
अन्यत्र संक्रमण होने से भगवत्स्वरूप भले ही अविकारी रहे तथापि 
चह स्वरूपानन्द तो अपने स्थान का त्याग करने के कारण विकारी 
हो ही जायगा । वह कूटस्थ या अविकारी नहीं रह सकता | 
इसी से कहा है--*योगमायामुपाश्रितः? | भगवान्‌ की योगमाया एक 
ऐसी शक्ति है जो उस पदार्थ को अन्यत्र ले जाने पर भी विकृत 
“नहीं होने देती । इसी से भगवान्‌ अपने कूटस्थ परमानन्द को 
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अन्यत्र दूसरों में संक्रमित करके भी स्वयं अविकृत ही रहते हैं और 
उनके उस आनन्द में भी कोई विकार नहीं होता है । 
इसी से यह्‌ देखा जाता है कि यद्यपि भगवान्‌ ने अपने कई 
भक्तों को स्वात्मसमर्पण किया है ता भी उनमें कोई च्युति नहीं हई 
वे ज्यो-के-त्यां अविकारी ही बने हुए हैं । श्रीत्रह्माजी कहते हैं 
एपां घोषनिवासिनामुत भवान्‌ किं देव रातेति न- 
श्चेतो विश्वफलात्‌ फलं त्वदपरं कुत्राप्ययन्‌ मुह्यति | 
सद्वोपादिव पूतनापि सकुला त्वामेव देवापिता 
यद्धामार्थ सुह्ृस्प्रियात्मतनयप्राणाशयासत्वत्क्कते | 
अर्थात्‌--हे देव | आप इन घोष-निवासियां को क्या देंगे 0 
आप विश्वफलात्मा हे; आपसे बढ़कर और दूसरी क्या वस्तु हा 
सकती है, जिसे देकर आप उनसे उऋण होंगे? प्राणी विविध 
प्रकार के ऐहिक-आमुष्मिक सुख को ही परम पुरुषार्थ समझता है 
किन्तु जिनके आँगन में उस सुख का परमाद्गमस्थान साक्षात्‌ पर- 
ब्रह्म मूर्तिमान्‌ हाकर धूलिधूसरित हुआ खेल रहा है उनके लिये वे 
चुद्र सौख्यकण कैसे फलरूप हो सकते हैं? जिन्हें जो वस्तु 
अप्राप्त होती है वही उन्हे फलरूप से स्वीकृत हुआ करती है । अत: 
जिन्हें आप आत्मीय-रूप से अहर्निश प्राप्त हैं उन्हें सववज्ञ एवं 
सर्वशक्तिमान्‌ होकर भी आप क्या दे सकते हैं ? इसलिये इनके. 
ते आपके ऋणी ही रहना पड़ेगा । इस विषय में कुछ निश्चय. 
न होने के कारण मेरा चित्त माहित हा रहा है । यदि कहें कि में 
अपने को ही समपंण कर दूँगा ता इसमें भी कोई महत्त्व की वात. 


> 
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न होगी, क्योंकि जो पूतना दम्भ से माता के 'समान आचरण 
दिखलाती हुई आपका अनिष्ट करने के लिये स्तनों में विष लगाकर 
आई थी उसे भी उसके कुल सहित ' आपने अपने स्वरूप को ही 
प्राप्त करा दिया था; फिर जिनके धन, धाम, स्वजन, प्रिय, आत्मा, 
प्राण और चित्त आप ही पर निछावर हैं उन ब्रजवासियों को आप 


चया देंगे ? उनके ता आप ऋणी ही रहेंगे । अहो ! जिन त्रज- _ 


बालाओं का उच्च स्वर से किया हुआ हरि-गुण-गान तीनों लोकों 
को पवित्र कर देता है, उनके चरणकमलों की वन्दना हम वारम्वार 
करते हैं । इस लोक में वे बड़े ही भाग्यशाली हैं जिन्होंने इस 
'गाकुल में किसी वनवीथिका के पास तृण-ग़ुल्मादिझिप से जन्म 
'लिया है, क्योंकि उन्हें उन कृष्णप्राणा गापवधूटियों के पद-पञ्चपराग 
से अभिषिक्त होने का सुअवसर प्राप्त होता है# ।. इससे यहाँ यही 
कहना है कि भगवान्‌ अनेकों को स्वात्मसमर्पण करके भी पूरणंरूप से 
ही अवशिष्ट रहते हैं। अतः भगवान्‌ की यह यागमायाशाक्ति ही 
है जिससे वे सदा सत्र कुछ करते हुए भी अक्षर्ण ही रहते हैं। 
उन्होंने रमण की इच्छा कैसे को ? इस पर कहते हैं-- 
धता: कात्यायन्यर्चेनब्रतसन्तुष्टेन भगवता वरत्वेन प्रदत्ताः शरदे- 
त्फुल्लमल्लिकाः रात्री: वीचय? 
& “वन्दे नन्दव्रजञ्जीणां पादप्ममभीक्ष्णशः। | 
यासां हरिकथोदूगीतं पुनाति भुवनत्रयम्‌ ||? 
“तद्भूरिभाग्यमिह जन्म किमप्यटव्यां 
यदूगोङुलेऽपि कतमाङघरिर जाऽभिषेकम्‌ ||? 
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अर्थात्‌ कात्यायनी-पूजन एवं त्रतांदि से सन्तुष्ट हुए श्रीभगवान्‌ 
ने जिन्हें वर रूप से दिया था उन शरदेत्फुल्मलिका रात्रिया का 
देखकर भगवान्‌ ने रमण की इच्छा की । उन रात्रियों के प्रहण- 
कर और उनमें आधिदैविकी रात्रियों का निवेश कर भगवान्‌ ने 
रमण क्री इच्छा की । ऐसा करके उन्होंने उन रात्रिया को पूणं 
चना दिया, क्योंकि आधिदैविकी रात्रियाँ भगवद्र्पा हैं । इस 
प्रकार उन सबके पूरिमारूप वनाकर और ऋतु का भी शरदऋतु 
सें ही परिणत कर दिया । अथोत्‌ समस्त रात्रियों में ऋतु-परि- 
वतन का क्रम न रखकर केवल एक ही ऋतु रखा और उसमें 
सल्लिकाडि समस्त पुष्प विकसित कर दिये । इस प्रकार उन रात्रिया 
को समस्त उद्दोपन सामग्रियां से सम्पन्न कर मुरली-ध्वनि द्वारा 
गापाङ्गनाओं का आह्वान कर उनके साथ रमण करने की इच्छा की । 
यदि विचार किया जाय तो स्वरूपतः अशेष-बिशेष-शून्य पूर्ण 
परत्रह्म एवं अचिन्त्यानन्द निखिलगुणगणास्पद श्रीभगवान्‌ ये एक 
ही हैं; क्योंकि सजातीय-विजातीय-स््रगत-भेद्शून्य एक स्वप्रकाश- 

तत्त्व ही 'भगवत? शब्द का लक्ष्य है। जैसा कि कहा है 

बद्न्ति तत्तत्त्वविदस्तत्त्व॑ यज्ज्ञानमद्वयम्‌ । 
त्रझोति परमात्मेति भगवानिति शब्द'्यते || 

` अर्थात्‌ जो अद्वय ज्ञानस्वरूप तत्त्व है; तत्त्वज्ञ लोग उसी को 
तत्त्व समभते हैं । वह 'ब्रह्म', “परमात्मा? या “भगवान्‌? ऐसा कहा 
जाता है । अतः अद्वितीय परत्रह्म ही भगवान्‌ है । जिस प्रकार 
'थाच्छुतीति गौः? इस व्युत्पत्ति से 'गमेडीस' आदि सूत्रों के अन्ु- 
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सार सिद्ध हुआ “गा! शब्द केवल गमन करनेवाले का ही वाचक 
हीं हाता, क्योंकि गमन करनेवाले ता सभी पशु हैं, बल्कि गल- 
कम्वलादियुक्त गोव्यक्ति का ही वाचक होता है, उसी प्रकार यह 
अद्वय पदार्थ ही भगवत्‌-पदवाच्य है । किन्तु इसका यौगिक अर्थ 
लेने पर ता भगापलक्षित अचिन्त्यानन्तगुणगणास्पद परमेश्वर ही 
“भगवत्‌? शब्द का अथं है। इससे यही सिद्ध हुआ कि परमार्थतः 
जा एक अद्वयतत््व सव भेद्रहित और स्वप्रकाश है वही अपनी 
अचिन्त्य एवं अनिवंचनीय लीलाशाक्ति से निखिल त्रह्माएड का 
अधीश्वर भी है। उस भगवान्‌ ने ही रमण की इच्छा की। 
यहाँ दोनों प्रकार से विरोध प्रतीत होता है। यदि उसके 
निर्विशेष रूप पर विचार करते हैं ता “असङ्गो न हि सजते' इस श्रुति 
के अनुसार उसका रमण होना असम्भव है। जो स्वप्रकाश, 
असङ्ग और अद्रय है वह किसको देखकर किसलिये किसके साथ 
कैसे रमण करेगा ? और यदि भगवान्‌ के सविशेष स्वरूप पर 
ध्यान देते हैं ता वे भी सब प्रकार के ज्ञान, वैराग्य और ऐश्वर्य से 
पूर्ण तथा अचिन्त्यानन्दरूप अपने ऐश्वर्य में सन्तुष्ट रहने के कारण 
आप्तकाम एवं पूर्णकाम हैं । उन्हें किसी को देखकर रमण की इच्छा 
कैसे हो सकती है? जो अनाप्रकाम होता है वही अपने से 
भिन्न किसी पदार्थ को देखकर उसकी आसक्तिवश रमण की इच्छा 
कर सकता है | 
इसीसे 'योगमायामुपाश्रितःः ऐसा कहा है। योग अर्थात्‌ 
अघटितघटना के लिये जो माया--उस योगमाया का सन्निधिमात्र 
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से आश्रय लेकर भगवान्‌ ने रमण की इच्छा की। तात्पय यह है 
कि इस योगमाया के प्रभाव से ही उस स्वप्रकाश, असङ्ग एवं अद्बय 
त्रह्म की अपने से भिन्न प्रतीत होनेवाली गापाज्ञनाओं के साथ रमण 
करने में प्रवृत्ति हा गई । यही उस माया की अघटितघटनशक्ति 
है। यह वही माया है जिसके विषय में श्रुति कहती है-- 
ते ध्यानयोगानुगता अपश्यन्‌ 
देवात्मशक्तिं स्वयुणेनिंगूढाम्‌ ।? 

अर्थात्‌ अपने गुणों से आच्छादित जिस भगवन्छक्ति का 
ऋषियों ने ध्यानयोग से साक्षात्कार किया था, महर्षियो द्वारा 
साज्ञात्कृत तथा कोटि-कोटि ब्रह्माएडों की कारणभूता उस अचि- 
न्त्यानन्त मायाशक्ति से ही भगवान्‌ का अपने से भिन्न किसी को 
देखना, अपने से भिन्न की इच्छा करना और अपने से भिन्न 
के साथ रमण करना सम्भव है। तात्पये यह है कि यद्यपि 
भगवान्‌ स्वयंप्रकाश, कूटस्थ और अद्वय होने के कारण अपने से 
भिन्न किसी और को नहीं देख सकते तथापि अपनी इस लीला- 
शक्ति से उन्होंने अपने से भिन्नरूप से प्राटुभूत जो अपनी ही 
स्वरूपभूता त्रजाङ्गनाएँ हैं, उन्हें देखकर रमण करने की इच्छा की । 
यह्‌ जितना भी अघटनघटन है. उसके सम्पादन में भगवान्‌ की माया 
समर्थ है । इसीसे इन समस्त विरोधों का निराकरण हो जाता है | 

इसी प्रकार सगुणपच्त में भी समझना चाहिये | वहाँ भी 
भगवान्‌ आप्तकाम, पूर्णकाम, सर्वज्ञ, सवशक्तिमान्‌ एवं सम्पूरो 
वैराग्य और ऐश्वर्यसम्पन्न होने पर भी इस योगमाया अथात. 

४ “ 
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याग--सम्प्रयाग के लिये जा माया-कृपा उसका आश्रय लेकर 
ही वररूप से दी हुईं उन रात्रियों को देखकर भक्तानुहपरवश 
हुए उन गोपाङ्गनाओं के साथ रमण करने की इच्छा का स्वीकार 
करते हैं। अतः यहाँ भो उनकी रमणेच्छा में योगमाया ही प्रधान 
कारण है । 

इस प्रकार जिस समय भगवान्‌ ने उन शरदोत्फछमलिका 
णात्रियां को और गोपाङ्गनाओं को देखकर रमण की इच्छा की-- 

तदोडुराजः ककुभः करेमुखं 
प्राच्या विलिम्पन्नरुशेन शन्त मैः | 
स चर्षणीनामुदगाच्छुचो मजन्‌ 
प्रियः प्रियाया इव दीघंदर्शनः ॥ 

अन्वय-तदा चषणीनां शुचो मृजन्‌ दीघदशनः प्रियः प्रियाया 
इव करेध तेन अरुणेन प्राच्या: ककुभः मुखं विलिम्पन्‌ उडुराजः उदगात्‌ । 

भावार्थ--उसी समय लोगों के शोक का माजन करता हुआ 
तथा जिस प्रकार दीघकाल में मिलनेवाला प्रियतम अपनी प्रियतमा 
के शाक की निवृत्ति करता है उसी प्रकार अपने शीतल करों 
(किरणों या हाथों ) में धारण की हुई उदयकालीन लालिमा से 
'यूवेदिशा के सुख का लेपन करता हुआ चन्द्रमा उदित हुआ । 

व्याख्या--“तदा” अर्थात्‌ जिस क्षण में भगवान्‌ को रमण की 
इच्छा हुई उसी समय चन्द्रमा उदित हुआ, क्योंकि सेवक की यह 
"रीति है कि जिस समय स्वामी की इच्छा हो उसी समय सेवा में 
जपस्थित हा जाय। ये उडुराज क्यों उदित हुए ? क्योंकि ये 
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उद्दीपन विभाव हें अर्थात्‌ भगवान्‌ की जा रमणेच्छा है उसे और 
भी उद्दोप्त करने के लिये ही इनका प्राकट्य हुआ है | “उद्धराज? 
शब्द का अर्थं है 'उड्टनां तारकाणां राजा” अर्थात्‌ तारों का राजा । 


- इससे उस समय चन्द्रदेव का सपरिवार उदित होना ध्वनित हाता 


है। उनके अभ्युदय से ही चर्पणी जो समस्त प्राणी उनके 
शरत्कालीन सूर्य से प्राप्त हुए ताप और मनाग्लानि शान्त हा गई। 
श्रीगासाई जी महाराज कहते हें-- 

शरदातप निशि शशि अपहरई | 

संतद्रश जिमि पातक टरई | 

वे उदित किस प्रकार हुए ?-प्राच्याः ककुभः सुखं करेध॒ तेन 

अरुणेन विलिम्पन? अर्थात्‌ अपनी शीतल और सुकोमल किरणों में 
धारण किये हुए अरुण राग से पूवदिशा के मुख के लेपित करते 
हुए । सानो इस प्रकार नायक-नायिका की रीति को प्रदर्शित करते 
हुए चन्द्रदेव यहाँ श्वङ्गाररस के उद्दीपन वने हुए हैं। यद्यपि 
चन्द्रमा का सम्वन्ध सभी दिशाओं से है तथापि उनमें पूर्वा दिक 
ही प्रधान है। अतः पूर्वदिशा के साथ संर्छिष्ट हाकर अपनी 
किरणों में धारण किये हुए अरुण से उसका मुखलेपन करता हुआ 
और स्वयं भी अनुरक्त हाता हुआ वह उदित हुआ । अर्थात्‌ 
प्राची दिशा से संख्िष्ट होने पर चन्द्रमा ने उसे भी अलुरक्त किया 
और वह स्वयं भी अनुरसित हुआ । इससे पूबादिकसंसग से 
उसका अनुराग होना स्वयं सिद्ध है, जैसे नायिका के प्राप्त होते ही 
नायक अनुरक्त हा जाता है । 
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इसका भी विशेषण है 'दीघदर्शनः' । यह 'उड्राज:' और 
“प्रियः? दोनों ही का विशेषण हो सकता है। “दीर्घ बह्वीनां रात्रीणामन्ते 
दर्शनं यस्य स दीषंदर्शानः? अर्थात्‌ जिसका दर्शन वहुत-सी रात्रियों 
के पश्चात्‌ हुआ हो उसे दीघदर्शन कहते हें । पूर्वदिशा के साथ 
चन्द्रमा का ठीक-ठीक सम्बन्ध पूर्णिमा को ही होता है, इसलिये ग 
चन्द्रमा दीघंदर्शन है। इधर दृष्टान्तपक्ष में यह प्रिय का भी | 
विशेषण है । अर्थात्‌ जिसका दर्शन बहुत काल के पश्चात्‌ हुआ 
है ऐसा कोई प्रियतम जिस प्रकार 'शन्तमैः करैः? अपने सुखावह 
कर-व्यापारों से प्रियतमा का शाक निवृत्त करता है उसी प्रकार 
चन्द्रमा अपनी किरणों से पूर्वदिशा के मुख को रागरस्जित करता 
हुआ उदित हुआ । इस प्रकार कर-ब्यापारों से भी श्वङ्गाररस का 
उद्दीपन ही सूचित होता है । 

इसे प्रकृत प्रसङ्ग में दूसरी तरह भो लगाते हैं--- 

“यथा उड्डराजः चर्षणीनां शुचो मृजन्‌ शन्तमैः करैः करधृतेन 
अरुणेन च प्राच्या ककुभः मुखं विलिम्पन्‌ उदगात्तथा दीघदशंनः 
प्रियः श्रीकृष्णः प्रियायाः श्रीद्ृपभानुनन्द्न्याः सुखं शन्तमैः करैः 
करधृतेन अरुणेन कुछ मेन च विलिम्पन्‌ चर्षणीनां गोपीजनानां शुचः 
शाकाश्रूणि मृजन्‌ उदगात्‌ ।? 

अथोत्‌ जिस प्रकार चन्द्रमा मनुष्यों का शोकापनोदन करता 
हुआ तथा अपनी शीतल किरणों से उनमें धारण की हुई उद्य- 
कालीन लालिमा से पूवेदिशा का मुख लेपन करता हुआ उदित 
हुआ उसी प्रकार बहुत काल पीछे दिखाई देनेवाले भगवान्‌ 


~ 
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श्रीकृष्ण अपनी प्रियतमा श्रीवृषभानुसुता के मुखारविन्द का अपने 
करकमलों में धारण किये हुए कुंकुम से लेपन कर गोपीजनों के 
शोकाश्रुओं का मार्जन करते हुए प्रकट हुए । 
यहाँ “चर गतिभक्षणया:? इस धातुपाठ के अनुसार “चर्षणीनाम? 
इस पद का अर्थ गति और भक्षण-परायण है। 'गति' शब्द से 
कर्म और “भक्षण? शब्द से कर्मफल समभना चाहिये। अतः 
इससे वे मनुष्य # विवक्तित हैं जा केवल कर्म और कमफल में ही 
आसक्त हैं। इन संसारी लोगों के सबंविध ताप का निराकरण 
करता हुआ उडुराज--चन्द्रमा उदित हुआ, क्योंकि वह उदित 
होकर उद्दीपन-विभाव-रूप से परमानन्दघन श्रीकृष्णचन्द्र के चित्त 
में रमण की इच्छा उत्पन्न करेगा, जो कि श्रीक्रष्ण-प्रेभियां का बहुत 
काल से अभिलपित है । अतः भगवान्‌ की प्रेयसी त्रजाङ्गनाओं के 
शोक का माजेंन होने से सारे संसार का शाक माजित हा जायगा, 
क्योंकि यह नियम है कि जिस क्रिया से भगवड्भक्तों का शोक निवृत्त 
* “चर्षणी? शब्द मनुष्य अर्थ में रूढ है। यह वात निम्नलिखित 
आोक से सिद्ध हाती हे-- 
अर्यम्णे मातृका पत्नी तस्यां चर्षणयः सुता: | 
तास्वेव ब्रह्मणा जातिर्मानुषी परिकल्पिता ॥ 
अथ--अयमा की पत्नी मातृका नामवाली थी। उसके “चषेणी- 
संज्ञक पुत्र हुए। उन चर्षणियों में ही ब्रह्माजी ने मानुषी जाति की 
कल्पना की | 
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होता है उससे सारे संसार का ही शोक निवृत्त हो जाता है और 
जिससे भगवद्भक्त सन्तप्त होते हैं उससे सभी को खन्ताप होता है । 
देखो, जिस समय श्रुवजी ने भगवत्तादात्म्य को प्राप्त होकर श्रासनिराध 
किया था उस समय सारे संसार का ही श्वास निरुद्ध हो गया 
था। ऐसा क्यों हुआ ? क्योंकि भगवान्‌ सबात्मा हैं; अतः यदि 
भगवद्भक्त सन्तप्त होता है ता सारा संसार ही सन्तप्त हा 
उठता है | 

ये गापाज्ननाएँ ता भगवान्‌ की अत्यन्त अन्तरङ्गा हैं । ये 
भगवद्विप्रयाग के कारण चिरकाल से सन्तप्त थीं। अब उस 
विरहव्यथा का अन्त होनेबाला था। इसी से भगवान्‌ का रमण 
की इच्छा हुई । 

अत: इसका यह भी अर्थ ह सकता है 

चर्षणीनां ्रजाङ्गनाजनानां शाकापनादनेन चर्षणीनां गतिभक्षुण- 
पराणां कर्मतत्फलमेोगपरिनिष्ठानां जगतामेव शुचो मृजन्‌ उदगात्‌? | 

अर्थात्‌ चषंणी यानी . ब्रजाङ्गनाओं की शोकनित्रृत्ति करके 
चषेशी--कमे और कर्मफलभाग में लगे हुए संसारी लोगों का 
शोक निवृत्त करते हुए चन्द्रदेव प्रकट हुए । इसी से उन्हें उडुराज 
अर्थात्‌ नक्षत्रमएडल का राजा कहा है। वे परम सौभाग्यशाली 
ओर अत्यन्त पुण्यात्मा हैं, क्योंकि उनके कारण गोपाङ्गनाओं की 
शोकनिवृत्ति हाने से सारे संसार का ही सन्ताप शान्त हा जाता 
है। अतः ये उडुराज 'उडुपु राजत इति उड्डराजः हैं, अर्थात. 
नक्षत्रों में अत्यन्त शोभायमान हे. । 
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इधर जिस प्रकार जीवों की शोकनिवृत्ति करने के कारण यह 
उडुराज पुण्यात्मा है उसो प्रकार माना श्रीकृष्णचन्द्र भी उड्डराज 
ही हैं, क्योंकि उन्होंने भी चपंणी यानी त्रजाज्ननाओं का शोकाप- 
नादन करके सारे संसार का ही शोक निवृत्त किया है। अतः 
“उडु राज” शाब्द से उनका भी अन्वादेश हाता है । जैसे इस ओर 
ताराओं में अत्यन्त देदीप्यमान चन्द्रमा है उसी प्रकार उधर 
गापाङ्गनाओं में नायक-रूप से अत्यन्त देदीप्यमान भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
हैं। इसी से आचायों ने यह भी कल्पना की है कि जिस समय 
भगवान्‌ ने “अमना? और 'अप्राण' हाकर भी योगमाया का आश्रय 
लेकर गापाङ्गनाओं के साथ रमण करने का सङ्कल्प किया उस 
समय उनमें मन तो था नहीं । मन का अधिष्ठाता चन्द्रमा है । 
जिस प्रकारं सूर्य आदि अधिष्टाता-देवताओं से अधिष्ठित हुए विना 
नेत्रादि में रूपादि के प्रकाशन का सामथ्ये नहीं होता उसी प्रकार 
मन भी चन्द्रमा से अधिष्ठित हुए बिना सङ्कस्प में संमर्थ नहीं हा 
सकता था। किन्तु यहाँ भगवान्‌ के ता मन ही नहीं था; अतः 
वे मन के विना रमण कैसे करते ? यद्यपि अपने दिव्य ऐश्रये से 
वे बिना मन के भी रमण कर सकते थे, तथापि लाक-मयोदा का 
अतिलङ्घन न करके भगवान्‌ ने नवीन अप्राकृत मन का निमाण 
किया, क्योंकि वस्तु की सरसता अथवा नीरसता का आस्वादन 
ता मन से ही हाता है। भगवान्‌ का मन प्राक्त था, इसलिये 
उसका अधिष्ठाता चन्द्रमा भी अप्राकृत ही हाना चाहिये था। 
जिस प्रकार चन्द्रमा ताराओं के सहित शोभायमान होता है. उसी 
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प्रकार ब्रजाङ्गनाओं के मन उडुस्थानीय हैं और भगवान्‌ का मन 
उन उडुओं का अधिनायक चन्द्रमा है । अत: जिस प्रकार नक्षत्रों 
से. चन्द्रमा की शोभा है उसी प्रकार गोपाङ्गनाओं के मनों से भग- 
चान्‌ के मन की शोभा है । 
यहाँ यह शङ्का हाती है कि इस अप्राकृत चन्द्रमा की वस्तुतः 
आवश्यकता क्या थी ? यदि भगवान्‌ के रचे हुए नवीन अप्राकृत 
सन का नियमन करने के लिये इसक्री आवश्यकता मानी जाय ता 
ठीक नहीं; क्योंकि भगवान्‌ ता सवशक्तिमान्‌ हैं, वे स्वयं ही उस 
मन के कार्यसम्पादन की योग्यता प्रदान कर सकते थे। यदि 
कहें कि ब्रजाङ्गनाओं के मनां के अधिष्ठाता जा प्राकृत चन्द्रमा हैं, 
वे नक्षत्रों के रूप में उदित हैं, उनकी रक्षा करने के लिये ही भगवान्‌ 
के अप्राकृत मन के अधिष्ठाता अप्राकृत चन्द्रमा का उदय हुआ है, 
ता ऐसा मानना भी ठोक नहीं; क्योंकि उनका नियमन भी भगवान्‌ 
स्वयं ही कर सकते थे । यदि उद्दीपन के लिये इसका उदय माना जाय 
ता भगवान्‌ के इसके लिये भी किसी साधन की अपेक्षा नहीं है; 
आर यदि अन्धकार की निवृत्ति के लिये इसका उदय मानें ता यह्‌ 
काम भी प्राकृत चन्द्रमा से ही निष्पन्न हा सकता था; अत: इसके 
-उद्य का प्रधान प्रयोजन क्या था, यह प्रश्न बना ही रहता है । 
इस झोक में इसका प्रयोजन “चर्षणीनां शुचः मृजन्‌? बतलाया 
है। इसकी व्याख्या श्रीवल्भाचाये जी इस प्रकार करते हैं-- 
“चर्षण॒यः परि्रमणशक्तयः तासां शुचः मृजन्‌? अर्थात्‌ परिश्रमण- 


ha 


शक्तियाँ ही चर्षणी हैं, उनका शोक निव्रृत्त करने के लिये इस 
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अप्राकृरत चन्द्र का उदय हुआ । ये परिश्रमण-शक्तियाँ आनन्द 
की खाज में सारे संसार में श्रमण करती रहीं, परन्तु आनन्द से 
इनका कहीं भी संयोग न हुआ | इन्होंने समस्त जीवों में जा- 
जाकर देखा, परन्तु इन्हें कहीं भी परमानन्द की प्राप्ति नहीं हुई । 
जो जीव मुक्त हाने पर परमानन्द में स्थित हाते हैं उनसे इन 
शक्तियां का सम्बन्ध नहों रहता । इसलिये इन्हें कहीं भी परमानन्द 
की प्राप्ति न हुई । अतः “चर्षणीनां शुचः मृजन्‌? इसका अथं है 
परिश्रमण-शाक्ति-युक्त जीवों के शाक का साजेन करता हुआ । 
अर्थात्‌ अभिप्राय यह है कि जीव ब्रह्मानन्द का रसास्वादन ते 
समस्त प्राकृत सम्बन्धो से रहित होकर हीं कर सकता था, इनसे 
युक्त रहते हुए उसमें परमानन्द-रसास्त्ादन का सामर्थ्य था ही 
नहीं । इस अभाव की पूर्ति करने के लिये ही पूणे परत्रह्म. 
परमात्मा दिव्यमङ्गलमय विग्रह में आविभू त्र हुए। उनके साथ 
उनके अप्राक्रत रमण के लिये अप्राकृत सामग्री और वैसे ही 
आलम्बन तथा उद्दीपन विभावों का भी आविभाव हुआ। इस 
अप्राकृत लीला में अप्राकृत उद्दीपन ही हाना चाहिये था, क्योंकि 
प्राकृत उद्दीपन के विना अप्राकृत गापाज्ञनाओं को अप्राकृत परमा- 
'नन्द का समास्वादन प्राप्त हाना असम्भव था । अतः इस अप्राकृत 
चन्द्र के उदय का प्रधान हेतु ता अप्राकृत आनन्द का उद्रेक ही है. । 
अन्धकार की निवृत्ति आदि ता इसके आनुषङ्गिक प्रयोजन हैं । 

इस वृन्दारण्याकाश में ही उडुराज परमानन्दकन्द श्रीवृन्दावन- 

चन्द्र का अभ्युदय हाता है । इनके अभ्युदय से ही “चर्षणीनाम्‌? 
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गापाङ्गनाओं का शोकमाजन एवं 'प्राच्या?--पूज्यतमा श्रीवृषभानु- 
नन्दिनी का मुखविलिम्पन हाता है। चर्षणी एक ओषधि भी है । 
जिस प्रकार चन्द्र की अम्रतमयी शीतल किरणों से उनकी शारत्कालीन 
सूये-ताप-जनित ग्लानि का निराकरण होता है, उसी प्रकार ओषधि 
के समान परमसुकोमलस्वभाव ब्रजाङ्गनाओं का विरहजनित 
सन्ताप भगवान्‌ के करव्यापारों से निवृत्त हा जाता है । 

अतः इसे इस प्रकार भी लगा सकते हैं--“चर्षणीनां शन्तमैः 
करैः शुचो मृजन्‌? तथा “अरुणेन प्राच्या मुखं विलिम्पन? । अर्थात्‌ 
भगवान्‌ श्रीकृष्णुरूप उडुराज अपने अत्यन्त सैख्यावह कल्याणमय 
करऱ्यापारों से चर्षणी यानी सुकुमारी गोपाङ्गनाओं का शोक . 
विरहजनित ताप शान्त करते हुए तथा अरुण यानी कुंकुम से 
श्रीराधिकाजी का मुखलेपन करते हुए उदित हुए । यहाँ 'दीघदर्शनः? 
यह “प्रियः? का विशेषण है । इसका अर्थ इस प्रकार भी हा सकता 
है--दीर्धे कमलपत्रबदायते दर्शने? नेत्रे यस्य? अर्थात्‌ जिसके 
नेत्र कमलपत्र के समान विशाल हैं। इससे प्रियतम की 
प्रेमातिशयता और निर्निमेषता द्योतित होती है; अर्थात्‌ वह 
प्रियतमा के दर्शन में इतना आसक्त है कि उसका निमेषोन्मेष भी 
नहीं होता । 

यदि आध्यात्मिक पक्ष में देखें ता इसका तात्पय इस प्रकार 
हागा-- व | 


१ दृश्यते ईक्ष्यते अनेन इति दरानं लोचनम्‌ | 


` 
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यदा यस्मिन्नेव. काले भगवान्‌ जनानां हृदयारण्ये रन्तु मनश्चक्रे 
तदैव उडुराजः मोहदनेशतमेव्यामान्तःकरणारण्याकाशे किञ्चित्रकाशन- 
शीलशमदमादिरूपेषु उडुपु यः आहाद-प्रकाशास्मिकया भक्तिप्रभया 
राजते स भजनानन्दचन्द्रः उदगात्‌ । 
अर्थात्‌ जिस समय भगवान्‌ ने भक्तों के हृदयरूप वन में 
विहार करने की इच्छा की उसी समय उडुराज--जा माहरूप घोर 
अन्धकार से व्याप्त अन्तःकरणरूप आकाश में कुछ-कुछ प्रकाशित 
होनेवाले शामदमादिरूप उडुओं ( नचत्रों ) में आह्लाद एवं प्रकाशा- 
स्मिका भक्तिरूप प्रभा से सुशोभित है, वह भजनानन्दरूप चन्द्र 
उदित हुआ । इससे सिद्ध हाता हे कि जिस समय भगवान्‌ अपने 
भक्त के हृदय में रमण करने की इच्छा करते हैं तभी यह्‌ भजनानन्द- 
चन्द्र उदित हा जाता है। वह क्या करता हुआ उदित हुआ'-- 
चर्षणीनां गतिभक्षराशीलानां कर्मंतत्फलव्यासक्तमनसां जनानां 
शुचः आत्ताः स्वात्म भूतपरप्रेमास्पदभगवद्विप्रयोगवेदनाः ताः मृजन्‌ । 
अर्थात्‌ वह चर्षणी यानी कम और कर्मफलभाग में आसक्त- 
चित्त पुरुषों के शोक--अपने आत्मभूत परप्रेमास्पद भगवान्‌ के 
वियाग से होनेवाली वेदना का माजेन करता हुआ उदित हुआ । 
अथवा कम और कर्मफलभागजनित श्रान्ति ही आतिं है या जितनी 
भी वेदनाएँ सम्भव हैं वे सभी आति हैं, उन सभी का माजेन करते 
हुए भगवान्‌ उदित हुए। यहाँ शुचः? में बहुवचन है; इसलिये 
यह शोकोपलक्षित समस्त संसार का भी उपलक्षण है । किसके. 
द्वारा शोकमाजन करता हुआ उदित हुआ १-- 


CC-0. Mumukshu Bhavan Collection. Digitized by eGangotri 


३८० श्रीभगवत्तत्त्व 


शन्तमैः करैः--स्वयं शन्तमाः परमसुखरूपाः अन्येषु कराः कं सुखं 
रान्ति समप यन्तीति कराः तैः भगवदीयगुणुंगणुगानतानवितानादिभिः | 
शन्तम करों से अथात्‌ जा स्वयं परम सुखरूप हैं और दूसरों 
को सुख प्रदान करनेवाले हैं उन भगवद्गुणगानादि से भक्तों का 
शाक निवृत्त करता हुआ उदित हुआ । इस प्रकार यह भजनानन्द्‌- 
रूप चन्द्र का उदय समस्त शाको की निवृत्ति करनेवाला है, क्योंकि 
जिस समय जीव भगवद्भजन में प्रवृत्त हाता है उसी समय उसके 
सारे पाप-ताप नष्ट हा जाते हैं । 
मन-करि बिषय-अनल-वन जरई | 
हाइ सुखी जे एहि सर परई ।। 
यह मनरूप मत्तगजेन्द्र संसारानल में जल रहा है; जिस समय 
यह भगवद्भजन में लगता है उसी समय. माना शीतल गङ्गाजल में 
अवगाहन करने लगता है । 

, अत्र यह विचार करना चाहिये कि ये जा भजनानन्दचन्द्र, 
भक्तिरूपा प्रभा और शुणगानवितानादिरूप शान्तम कर हैं इनमें 
भेद क्या है ? क्योंकि बिना भेद के कोई व्यवहार नहीं हा सकता | 
वस्तुतः भगवद्धक्तिरूपा प्रभा और भगवदीय गुणगणगानतानादि 
भजनानन्दचन्द्र के अन्तर्गत ही हैं। इनका भेद 'राहाः शिरः? के 
समान केवल व्यवहार के लिये है। यद्यपि राहु का शिर राहु से 
कोई प्रथक्‌ पदार्थ हा ऐसी बात नहीं है; तथापि लाक में इसका 
इस प्रकार सम्वन्ध-अ्हणपू्वेक व्यवहार अवश्य होता है। जैसे 
“देवदत्त हाथों से इचत काटता है? इस वाक्य में 'देवदत्त' कर्ता है और 
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“हाथ! करण हें । इसलिये इन दोनों में भेद हाना चाहिये । परन्तु 
वस्तुत: देवदत्त क्या है? वह हाथ, पाँव, शिर आदि का सङ्घात 
ही तो है। वह अवयवी है और हाथ-पाँव आदि उसके अवयव 
हैं। नैयायिकां के मतानुसार अवयव कारण होता है और 
अवयवी उसका कार्य हाता है। लोक में कार्य अपने कांरण के 
द्वारा ही सारे व्यापार किया करता है। इसलिये अवयवी में 
मुख्यता का व्यपदेशा होता है ओर अवयव में गौणता का । इसी 
प्रकार भक्तिरूपा प्रभा और भगवद्शुणगानरूप किरण अवयव 
हैं तथा भजनानन्दचन्द्र अवयवी है। अत: भजनानन्द काय : 
है और भक्ति तथा भगवद्शुणगानादि उसके कारण हैं। यह 
भजनानन्द्चन्द्र हृदयारणय को सुशाभित भी करता है; क्योंकि जहाँ 
चन्द्रालोक का विस्तार नहीं हाता वह स्थल रमण के यान्य भी नहीं 
हाता । इसी प्रकार जिस हृदय में भजनानन्दचन्द्र की भक्तिरूपा. 
प्रभा का विस्तार नहीं हुआ है वह भगवान्‌ का रमणस्थल होने याऱ्य 
भी नहीं है । 

तथा वह भजनानन्दचन्द्र और क्या करते हुए उदित हुआ 0-- 

प्राच्याः-प्राचि भवा प्राची तस्याः प्राग्भवायाः बुद्धः मुखं 
सच्वात्मक प्रधानं भागं अरुणेन कुट्ट मेनेव रागेण विलिम्पन्‌। 

अर्थात्‌ वह प्राची यानी अपने से पूव उत्पन्न हुई बुद्धि के 
सत्त्वमय प्रधान भाग का, अरुण छुंकुमद्ठारा मुखलेपन के समान, 
अनुरक्त करता हुआ उदित हुआ । यही भजनानन्द्चन्द्र का कार्य 
है। जिस प्रकार अग्नि से पिंघले हुए लाख में रङ्ग भर देने पर वह 
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उंसी रङ्ग का हो जाता है उसी प्रकार यह बुद्धि के सत्त्वात्मक भाग 
को द्रवीभूत करके उसमें भगवत्स्वरूपरूपी रङ्ग भर देता है। इससे 
वह बुद्धिसत्त्व भगवन्मय हा जाता है और फिर किसी समय उसे 
“भगवान्‌ की विस्मृति नहीं होती | 
"तथा वह भजनानन्दचन्द्र .. कैसाहे!-- 
ककुभः कं सुखं तद्र,पतया कुषु कुत्सितेष्वपि भाति शोभत इति 
ककुभः | 
--'क' सुख को कहते हैं । वह सुखरूप से कुत्सितो में भी भास- 
मान है इसलिये 'ककुभ' है। उस भजनानन्दचन्द्र का आलोक 
पड़ने पर ता चाण्डाल भी कृतकृत्य हो सकता है, यथा-- 
अहो बत श्वपचोऽतो गरीयान्‌ 
यजिह्वाग्रे वर्तेते नाम तुभ्यम्‌ | 
तेपुस्तपस्ते जुहुवुः सस्नुरार्या 
ब्रह्मानूचुर्नाम गणन्ति ये ते ॥ 
अर्थात्‌ हे प्रभो | जिसकी जिड्डा पर आपका नाम विराजमान 
है वह श्वपच भी इन ( भक्तिहीन द्विजों ) की अपेक्षा श्रेष्ठ है। जो 
आपका नामोचारण करते हैं उन महानुभावो ने ता सब प्रकार के 
'तप, हाम, ख़ान और वेदपाठ कर लिये। यही नहीं, आपके 
"नामां का श्रवण या कीतन करने से तथा कभी आपको प्रणाम या 
स्मरण कर लेने से चाण्डाल भी शीघ्र ही सवनकर्म का अधिकारी 
हा सकता है; किर हे भगवन्‌ | जिन्हें साक्षात्‌ आपका दर्शन 
हुआ हा उनके विषय में ता कहना ही क्या है ? 
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चरत्प्रह्मणाद्यत्स्मरशादपि क 
श्वादोऽपि सद्यः सवनाय कल्मते शे 
कुतः पुनस्ते भगवन्नु दर्शनात्‌ ॥ ९ क्क 


po 
सवनकर्म का अधिकार केवल -द्विजों का ही है। अतं: इची 


जोक में जा 'सद्य:? शब्द है उसका 'तत्काल' अर्थ करके काइ-काइ 
ऐसा कहने लगते हैं कि भगवत्स्मरण के प्रभाव से चाण्डाल भी 
उसी जन्म में सबनाधिकारी यानी द्विज दा सकता है । परन्तु 
ऐसी बात नहों है । 'सद्यः? का अथ शीत्र है और शीघ्रता सापेक्ष 
हुआ करती है। शास्रसिद्वान्त तो ऐसा है कि पशु एवं तियक 
योनियों के: भाग चुकने पर जव जीव कें मनुष्य-ारीर प्राप्त हाता है 
ता सबसे पहले उसे पुल्कसयानि मिलती है। उससे उत्तरोत्तर 
कई जन्मों में स्वधमपालन करते-करते बह्‌ वैश्य होता है; और तभी 
उसे द्विजोचित कृत्यां का अधिकार प्राप्त. हाता है। अत: यहाँ 
सद्यः? शब्द से यही तात्पय है कि यदि कोइ चाण्डाल स्वधमनिष्ठ 
रहकर भगतरच्चिन्तन करेगा तो उसे एक-दो जन्म के पश्चात्‌ ही 
हिजत्व की प्राप्ति हा जायगी; अनेकों जन्मों में नहीं भटकना 
पड़ेगा । यह क्रम खधमनिष्ठो के ही लिये है । स्वघमे का आचरण 
न करने पर ता शूद्र को भी पुनः चाण्डाल-यानि प्राप्त हाती है । 
जैसे कहा है-- 

कपिलाक्षीरपानेन ब्राझणीगमनेन च | 

वेदाक्षरविचारेण शूद्रश्चाएडालतामियात्‌ | 


CC-0. Mumukshu Bhavan Collection. Digitized 5 eGangotri 


h 


३८४ श्रीभगवत्तत्त्व 


अर्थात्‌ कपिला गौ का दूध पीने से, त्राह्मणी के साथ मैथुन 
करने से और वेदाक्षर का विचार करने से शुद्र भी चाणडालत्व को 
प्राप्त हो जाता है । और यदि शाट्र स्वधम में तत्पर रहे तो उसी जन्म 
में देहपात के अनन्तर स्वग प्राप्त कर सकता है । 

स्वधमें संस्थितः सम्यक्‌ शूद्रोऽपि स्वर्गमश्नृते । 

अत: स्वधमे का अतिक्रमण कभी. न करना चाहिये | 

यदि कहो कि तत्तण ही क्यों न माना जाय? ता ऐसा हा 
नहीं सकता, क्योंकि जाति नित्य है, वह नामस्मरण॒मात्र से परिवर्तित 
नहीं हा सकती। यदि नामस्मरणमात्र से जाति परिवतंन हा 
सकता ता गदंभी को भी नाम सुनाकर कामधेनु बनाया जा सकता 
था। परन्तु ऐसा . नहीं हाता । जाति जन्म से होती है, 
अत: उसका परिवर्तन जन्मान्तर में ही हो सकता है। जिस 
प्रकार गौ एवं गर्दृभादि योनियाँ हैं उसी प्रकार ब्राह्मण और 
चाण्डालादि भी योनियाँ हैं । श्रुति कहती है--'्राझणयोनिं वा 
चाणडालयोनिं वा |? | 

तात्पर्य यह है कि चाहे जातिपर्वितेन हा या न हे परन्तु 
नामस्मरण से चाण्डाल भी परम पवित्र ता अवश्य हे सकता है । 
इसका यह अभिप्राय नहीं है कि उसकी अस्पृश्यता निवृत्त हो जाती 
है । अपवित्रता दो प्रकार की है; जातिनिमित्तक और कमे- 
निमित्तक । कम निमित्तक पातित्य पुण्य-कर्म से निवृत्त हा सकता 
है, किन्तु जातिनिमित्तक पातित्य कर्म से निवृत्त नहीं हा सकता। 
चाण्डाल का पातित्य जातिनिमित्तक है। अतः चाण्डालशरीर 
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` रहते हुए उसकी अव्यवहार्यता का प्रयोजक पातित्य निवृत्त नहीं 
हा सकता । किन्तु भगवत्स्मरण से वह कर्मजनित पातित्य से 
मुक्त हाकर शुद्धान्तःकरण हो! जाता है और उसके द्वारा वह 
भगवद्माप्ति भी कर सकता है; उसका कुल पवित्र हो जाता है और 
उसे परलोक में वह गति प्राप्त हाती है जा भक्तिहीन ब्राह्मण के लिये 
भी ढुलेंभ है। इसीसे भगवान्‌ ने भी कहा है-- 
मां हि पार्थ व्यपाश्रित्य येऽपि स्युः पापयोनयः | 
स्त्रिया वैश्यास्तथा शूद्रास्तेऽपि यान्ति परां गतिम्‌ ॥ 

अतः सिद्ध हुआ कि वह भजनानन्दचन्द्र, कुत्सितों को भी 
सुख प्रदान करता है इसलिये ककुभ है] 

“प्रिय” भी उस भजनानन्द्चन्द्र का ही विशेषण है। वह्‌ 
भजनानन्द्चन्द्र मानो विषयी, मुमुक्ष ओर मुक्त सभी प्राणियों के 
परम प्रेम का आस्पद है । वह लोकमनोऽभिराम हाने के कारण 
विषयी पुरुषां को और भवोषध होने के कारण मुमुचुओं को प्रिय 
है। तथा जीवन्मुक्तों को भी वह्‌ अत्यन्त प्रिय है, क्योंकि इसी के. 
कारण उन्हें भगवल्सान्निध्यरूप परमोत्क्रष्ट वैभव प्राप्त हुआ है । 
इसीसे श्रीगासाईंजी महाराज कहते हैं-- 

> अस विचारि जे संत सयाने। 
मुकुति निरादरि-भगति लुभाने || 
अतः बहुत-से अद्वेतनिष्ठ तत्त्वज्ञजन भी कल्पित भेद को स्वीकार 
कर निश्छलभाव से अति तत्परतापूर्वक भगवान्‌ की भक्ति किया 
करते हैं; जैसा कि कहा है-- 
२५ 
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यत्सुभक्तेरतिशयप्रीत्या कैतववजनात्‌ ॥ 
स्वभावस्य स्वरसतो ज्ञात्वापि स्वाद्वयं पदम्‌ | 
विभेदभावमाहृत्य सेव्यतेऽत्यन्ततत्मरैः || 


अर्थात्‌ पूणी अद्वेतपद सुभक्तों द्वारा फलाभिसन्धिरूप कैतव 
( कपट ) से रहित होकर उपासित होता है, क्‍योंकि जा लोग 
लैकिक या पारलीकिक अभिलाषाओं से पूर्ण हागे उनकी उपासना 
कैतवशून्य नहीं हो सकती । हाँ, जा सुक्त हो गया है उसे अवश्य 
किसी वस्तु की आकांक्षा नहीं रहती; अत: वही निष्कपट उपासना 
भी कर सकता है । 


इससे निश्चय हुआ कि सुभक्त जा ज्ञानी लोग हैं उनके द्वारा 
वह अद्वयतत्त्व अत्यन्त प्रीतिपूर्वंक उपासित होता है। जिन लोगों 
ने समस्त प्रपश्च का मिथ्यात्व निश्चय कर लिया है वे ही किसी 
पदार्थ में आसक्ति और प्राप्तव्य-बुद्धि न होने के कारण अद्वयभाव 
से उसकी अकैतव उपासना कर सकते हैँ। परन्तु यहाँ शाङ्का होती. 
है कि यदि उन जीवन्सुक्तों को काडे प्रयोजन ही नहीं होता ता वे 
भजन में प्रवृत्त ही क्यों होंगे ? इस सम्वन्ध में हमारा कथन है 
कि जींवन्मुक्त महात्माओं पर शास्र का शासन नहीं होता, क्योंकि 
वे कृतकृत्य हो जाते हैं, जैसा कि कहा है-- 


गुणातीतः स्थितप्रञ्चो विष्णुभक्तश्च कथ्यते । 
एतस्य ङृतङ्त्यत्वाच्छास्रमस्मान्निवतंते ॥ 
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अर्थात्‌ प्रथम-कोटि में साधक यथाविधि वैदिक और स्मात्ते 
कर्मों का अनुष्ठान करके उपासना द्वारा चित्त के दोषों को निवृत्त 
करता है; फिर श्रवण, मनन और निदिध्यासन हारा भगवान्‌ का 
साक्षात्कार करने पर वह गुणातीत, जीवन्मुक्त या स्थितप्रज्ञ कहा 
जाता है। इस क्रम से कम और उपासना में पूवमीमांसा, श्रवण 
में उत्तरमीमांसा, मनन में न्याय और वैशेषिक तथा निदिध्यासन में 
सांख्य और यागदर्शन का काये समाप्त हा जाता है। इस प्रकार 
कृतकृत्य हा जाने के कारण फिर अपना कोई प्रयोजन न रहने के 
कारण शास्त्र यद्यपि उस महापुरुष से निवृत्त हा जाता है, तथापि 
अपने पूर्वाभ्यास के कारण उससे कर्म और उपासना स्वभावत: 
'हाते रहते हैं । श्रीमधुसूदनस्वामी कहते. हैँ 

अद्वष्टुत्वादिवचेषां स्वभावो भजनं हरेः | 

अर्थात्‌ जिस प्रकार उनमें स्वभाव से ही अद्वेष्ट्त्वादि गुण रहते 
हैं उसी प्रकार भगवान्‌ का भजन करना भी उनका स्वभाव ही है । 

यहाँ एक शाङ्का यह भी होती है कि भक्ति तो भेद में होती है 
और तत्त्वज्ञो की अभेददृष्टि रहा करती है, फिर वे भक्तिभाव में 
कैसे प्रवृत्त हा सकते हें? इस पर कहते हैं 'विभेदभावमाह्यत्य! 
अर्थात्‌ वे भेदभाव का अध्याहार करके भगवान्‌ का भजन करते 
हैं। इस प्रकार का काल्पनिक भेद सव प्रकार मङ्गलमय ही है । 
इसीसे कहा है- 

दवौतं मोहाय वोधात्पाक्‌ प्राप्ते बोधे मनीषया । 
- भक्त्यर्थ - कल्पितं द्वेतमद्वेतादपि सुन्दरम्‌ || 
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अद्वेतं परमार्थो हि द्वेतं भजनहेतवे | 
ताहशी यदि भक्तिश्चेत्सा तु मुक्तिशताधिका ॥ 
अर्थात्‌ द्वैत तभी तक माहजनक हाता है जब तक ज्ञान नहीं 
हाता; जिस समय विचार द्वारा बोध की प्राप्ति हा जाती है उस 
समय तो भक्ति के लिये कल्पना किया हुआ हेत, अद्वेत की भी 
अपेत्ता सुन्दर है। यदि पारमार्थिक अद्वेतबुद्धि रहते हुए भजन 
के लिये द्वेतवुद्धि रक्खी जाय ता ऐसी भक्ति तो सैकड़ों मुक्तियों से 
भी बढ़कर है। भाष्यकार भगवान्‌ श्रीशाङ्कराचार्यजी की भक्ति 
भी ऐसी ही थी; इसीसे वे कहते हैं-- 
सत्यपि भेदापगमे नाथ तवाहं न मामकीनस्त्वम्‌ । 
सामुद्रो हि तरङ्गः क्वचन समुद्रो न तारङ्गः ॥ 
अर्थात्‌ हे नाथ ! यद्यपि आपका और मेरा भेद नहीं है 
तथापि मैं ही आपका हूँ आप मेरे नहीं हैं, क्योंकि तरङ्ग ही समुद्र 
का होता है, समुद्र तरङ्ग का कभी नहीं होता । 
इसी विषय में किसी भाबुक का कथन है-- . 
प्रियतमह्ृदये वा खेलतु प्रेमरीत्या 
पद्युगपरिचथी प्रेयसी वा विधत्ताम्‌ । 
विहरतु विदितार्थो निर्विकल्पे समाधौ 
ननु भजनविधौ वा ठुल्यमेतदूद्वयं स्यात्‌ ॥ 
अर्थात्‌ प्रियतमा चाहे तो प्रणयविधि से प्रियतम के वत्तःस्थल पर 
विहार करे और चाहे उसके चरणयुगल की परिचयो में लगी 
रहे--बात एक ही है। इसी प्रकार जिसे परमार्थवोध प्राप्त हा 
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गया है वह चाहे तो निर्विकल्प समाधि में स्थित रहे और चाहे 
भगवान्‌ के भजन-पूजन में लगा रहे--काई भेद नहीं है। जा 
लाग विचारशून्य हैं उन्हीं की दृष्टि में भगवा न्‌ का आत्मत्वेन 
साक्षात्कार उनका अपमान है। यदि विचार करके देखा जाय 
ता इस प्रकार का अभेद ता. प्रेमातिशय की रीति ही है। प्रेम का 
अतिरेक होने पर तो भेदभांव की तिलाजलि हो ही जाती है। जो 
अरसिक हैं, उत्क्ष्ट ग्रेमातिशय के रहस्य को जाननेवाले नहीं हैं 
उनकी दृष्टि में प्रियतमा का प्रियतम के वक्षःस्थल में विहार करना 
अयुक्त हो सकता है, किन्तु रसिकजन ता जानते हैं कि प्रेमातिरेक 
में ऐसा ही हुआ करता है। अतः अभेद्रूप से स्वरूपसाच्षात्कार 
हो जाने पर भी काल्पनिक भेद स्वीकार करके निष्कपट भाव से 
भक्ति हो ही सकती है। तत्त्वज्ञों के यहाँ ऐसी ही भक्ति का 
स्वीकार है । इस प्रकार यह भजनानम्द्चन्द्र विषयी, मुमुक्ष और 
मुक्त सभी के लिये प्रिय है । 

इसके सिवा और भी वह भजनानन्द्चन्द्र कैसा है १--“दीष- 
दर्शन:--दीर्घ ्रनपबाध्यं दशनं यस्यः अर्थात्‌ जिसका दशेन- ज्ञान 
किसी से बाधित नहीं होता । जो ज्ञान श्रमात्मक होता है वह्‌ ता 
ज्ञानान्तर से वाधित हो जाता है, किन्तु यह्‌ भजनानन्दचन्द्र 
ज्ञानान्तर से बाधित होनेवाला नहीं है, यह ज्ञानान्तरावाध्य 
भजनानन्द्चन्द्र चर्षणियां के शोक का माजन करता तथा प्राग्भवा 
तमाव्याप्ता बुद्धि के सत्त्वात्मक प्रधान भाग को अनुरागात्मक कुङ्कुम 
से लेपन करता हुआ उदित हुआ, जिस प्रकार कोई चिरप्रोषित 
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प्रियतम प्रवास से लौटकर अपनी प्रियतमा के शोकाश्रुओं का 
साजेन करते हुए करधृत कुङ्कुम से उसके मुख का लेपन करता है । 
अथवा यों समझो कि जिस समय भगवान्‌ ने रमण करने की 
इच्छा की उसी समय प्राची-नित्यप्रिया श्रीवृषभानुनन्दिनी का 
सुख विलेपन करते हुए उडुराज ( श्रीक्रष्णचन्द्र ) उस विहारस्थल 
सें उदित हो गये। यहाँ 'उडुराज' शब्द में उपमालङ्कार है अर्थात. 
श्रीकृष्णरूप चन्द्र जा कि चन्द्रमा के समान चन्द्रमा हैं वे प्रियतमा 
श्रीराधिकाजी का मुखविलिम्पन करते हुए उस विद्दारस्थल में इसी 
प्रकार प्रकट हुए जैसे चन्द्रमा प्राची दिशा को अनुरसित करते हुए 
उदित होते हैं। उडुराज जिस प्रकार प्राची दिशा के मुख यानी 
प्रधान भाग को करों ( किरणों ) से अनुरसित करते हैं उसी प्रकार 
यहाँ क्रीड़ाभूमि में श्रीकृष्णचन्द्र करकमलों में ली हुई होलिका- 
रालिका (होली के गुलाल ) से श्रीराधिकाजी का मुखमण्डल 
अनुरसित करते हैं । जिस प्रकार उदयकालीन चन्द्रमा उदयराग से 
प्राची दिशा ओर समस्त आकाश को अरुण कर देता है ठीक उसी 
प्रकार भगवान्‌ कृष्ण ने प्रकट होकर अपने शान्तम-कर अर्थात्‌ मङ्गल- 
मय करत्र्यापारों से समस्त त्रजाङ्गनाओं के मुखमणएडल को अरुण 
कर दिया। यहाँ “शन्तमैः करैः? यह भगवान्‌ के समस्त मङ्गलमय 
शअङ्गों का उपलक्षण है । वे अङ्ग मङ्गलमय हैं और मङ्गलकारक 
भी हैं, क्योंकि भगवान्‌ “आनन्दमात्रकरपादसुखोदरादि? तथा-- 
नमो विज्ञानरूपायं परमानन्दमूर्तये । 
सच्चिदानन्दरूपाय कृष्णायाक्किष्टकारिणे ॥ 
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आदि: वाक्यों के अनुसार शुद्ध सन्मात्र, चिन्मात्र और आनन्द- 
मात्र तत्त्व हैं; तथा 'एष ह्य वानन्दयाति? इस श्रुति के अनुसार वे ही 
सव प्राणियों को आनन्दित भी करते हैं, अत: वे आनन्दप्रद भी 
हैं। उन्होंने नित्यप्रिया श्रीबृषभानुनन्दिनी के समान अन्य ्रजाङ्ग- 
` नाओं के मुखमण्डल के भी सुखमय और सुखावह करव्यापोरों से 
अरुण किया तथा उनके कणारन्धरों को बेणुराग से और हृदयाकाशों 
को प्रेमराग से रज्जित कर दिया । इस प्रकार वे उदित हुए । यहाँ 
“करैः? में जा वहुवचन है. बह म्वरूपों की चहुलता के अभिप्राय से 
भी हा सकता है, क्योंकि यहाँ रासलीला में भगवान्‌ को अनेक 
रूप से आविभू त होना है। अतः भगवान्‌ के अनेक रूपों की 
अपेक्षा से बहुवचन का प्रयोग उचित ही है । 

तथा ब्रजाङ्गनाओं को जा भगवान्‌ के साथ विहारावसर प्राप्त 
न होने का शाक था उसे भी अपने शान्तम कर यानी सुखप्रद 
लीलामय विह्यारबिशेषों से ही निवृत्त करते हुए भगवान्‌ प्रकट हुए । 
यहाँ “वर्तमानसामीप्ये वर्तमानवद्वा? इस सूत्र के अनुसार “मृजन? में 
भविष्याथ में वर्तमान का प्रयोग हुआ है । अथोत्‌ भगवान्‌, अपने 
साथ विहार करने का सुअवसर न मिलने के कारण जो गोपाङ्गनाओं 
को शोक था, उसकी निवृत्ति करेंगे इसो लिये उदित हुए हैं। यहाँ--- 

रलयोडलयोश्चैव सषयोवंवयोस्तथा । 
वदन्त्येषां च सावणयंमलङ्कारविदो जनाः ॥£ 


# अर्थात्‌ अलङ्काररहस्यज्ञ महानुभाव र और ल, ड और ल, 
स और ष तथा ब आर व इनकी सवणंता बतलाते हैं । 
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इस वचन के अनुसार 'उडुराजः' की जगह 'उरुराजः? भी 
समझा जाता है। अर्थात्‌ जिस समय भगवान्‌ बृन्दारण्य में पधारे 
उस समय श्रीयशोदा और नन्दवाबा को विकलता होने की 
सम्भावना हुई, क्योंकि जिस प्रकार फणी मणि को नहीं छोड़ सकता 
उसी प्रकार वे भगवान्‌ से विलग नहीं रह सकते थे। अतः भगवान्‌ 
अनेक रूप से प्रकट हुए । अर्थात्‌ वृन्दारण्य में प्रकट होने पर भी 
वे एक रूप से श्रीयशोदाजीं के शयनागार में भी रहे। इसीसे 
उन्हें 'उरुघा--बहुधा राजते यः स उरुराजः' इस व्युत्पत्ति के अनुसार 
उरुराज--अनेक रूप से सुशोभित होनेवाले कहा है । 
यहाँ “प्रियः? यह उडुराज का विशेषण है। जिस प्रकार रसिक 
आर भक्त पुरुष दोनों ही को चन्द्रमा प्रिय है उसी प्रकार भगवान्‌, 
भी सवके परम-प्रेमास्पद हैं। चन्द्रमा में रसिकों का प्रेम तो 
अशङ्गाररस का उद्दीपनविभाव होने के कारण है; किन्तु साथ हो वह 
भक्तों को भी अत्यन्त प्रिय है, क्योंकि उसके मध्य में जो श्यामता 
है वह उन्हे हृदयाकाशा में स्थित ध्यानाभिव्यक्त भगवत्स्वरूप का 
स्मरण दिलाती है। तथा उसके दर्शनमात्र से भी अपने प्रियतम के 
प्रति प्रेमियों के अनुराग की वृद्धि होती है। देखा, चन्द्रमा अत्यन्त 
दूर देश में है तो भी वह समुद्र की अभित्रृद्धि का हेतु होता है। 
जान पड़ता है कि मानो समुद्र अपनी उत्ताल तरङ्गों द्वारा चन्द्रमा 
से मिलना चाहता है। इससे यह सूचित होता है कि प्रिय वस्तु 
चाहे कितनी ही दूर रहे किन्तु प्रेमी को उसके प्रति अनुराग को वृद्धि 
होती है। इसी से जब-जब पूणेचन्द्र का उदय होता है तभी-तभी समुद्र 
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अत्यन्त उत्सुकता से उससे मिलने के लिये उत्ताल तरङ्गों में उछलने 
लगता है। यह सब देखकर प्रेमियों की ऐसी भावना हो जाती है 
कि जिस प्रकार यह समुद्र अपने प्रियतम तक पहुँचने के प्रयत्न में 
वारम्वार असफल होते रहने पर भी हताश नहीं होता उसी प्रकार 
हमें भी अपने प्रियतम से निराश या निरपेक्ष नहीं होना चाहिये । 
इस प्रकार प्रेमियों को प्रेमरीति सिखानेवाला, भगवान्‌ कृष्ण में 
रमणेन्छा उत्पन्न करानेवाला तथा समस्त जीवों को आनन्दित करने- 
चाला होने के कारण चन्द्रमा सब प्रकार से प्रेमास्पद ही है। इसी 
प्रकार सवीन्तरात्मा श्रीभगवान्‌ भी सभी के परम-प्रेमास्पद हैं, 
क्योंकि काई पुरुष कैसा ही नास्तिक या देहाभिमानी कयां न हो 
उसे भी अपनी आत्मा में ही निरतिशाय प्रेम होता है । 

यह चन्द्रमा कैसा है ? “दीर्घदशंनः--दीर्घकालानन्तरे अनेक- 
रात्र्यवसाने दर्शनं यस्य स दीर्घदर्शनः? अर्थात्‌ जिसका दशन वहुत-सी 
रात्रियों के पीछे होता है, क्योंकि पूणेचन्द्र एक मास के अनन्तर ही 
उदित होता है। यदि इसे भगवान्‌ का विशेषण माना जाय 
तो इस प्रकार अर्थ होगा--“दीर्घमबाध्यं दर्शनं यस्य स दीषंदशंनः? 
अर्थात्‌ जिनका दर्शन दीघे यानी अवाध्य है, क्योंकि “न हि द्रष्ट्‌ र 'टे- 
विंपरिलोपो विद्यतेडविनाशित्वात? इस सूत्र के अनुसार सर्वसाक्षी 
भगवान्‌ की दशेनशक्ति का लाप कभी नहीं हाता । "भगवान्‌ 
कृष्ण प्रत्यगात्मा होने के कारण ही “प्रियः”--परप्रमास्पद हैं 
तथा स्वीन्तरतम प्रत्यगात्मा होने के कारण ही सवंद्रष्टा हैं । जो 
सर्वद्रष्टा है वह किसी का दृश्य नहीं हो सकता, क्योंकि वह जिसका 
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दृश्य होगा उसका द्रष्टा नहीं हा सकता और ऐसा हाने पर उसका 
स दष्ट त्व बाधित हा जायगा। अतः सबंद्रष्टा श्रीभगवान्‌ की 
दंशेनशक्ति का किसी समय लोप नहीं हाता । 

दर्शन दो प्रकार का है-वौद्धदरीन और पोरुपेयदर्शन । भिन्न- 
भिन्न इन्द्रियों द्वारा अन्तःकरण का उन इन्द्रियां के विषयों से 
संश्छि्ट होकर तदाकार हो जाना वौद्धदशेन है। यह बुद्धि का 
परिणाम है। यहाँ बुद्धि ही इन्द्रियों द्वारा विषयों को व्याप्त कर 
उनके आकार में परिणत हो जाती है । 

इसी को कहीं-कहीं पारुषेयद्शोन भी कहा है। बुद्धि में जा 
पुरुषत्व का आरोप होता है उसी के कारण बुद्धिनिए दर्शन पुरुष- 
निष्ठ-सा जान पड़ता है । तात्पर्य यह है कि बुद्धि में जो विवेक: 
ज्ञान और राव्दादि ज्ञान है इनका अपने में आरोप करके यह 
पुरुष “अहं विवेकवान्‌? और “अहम्‌ शब्द-ज्ञानवान? प्रतीत हाता है। 
वस्तुत: ता यह आरोप भी बुद्धि में ही है। पुरुष से इसका कोइ 
सम्बन्ध नही है । ; 

यहाँ यह्‌ सन्देह हाता है कि यदि यह आरोप बुद्धिनिष्ठ 
है ता इसकी पुरुषनिष्ठता प्रतीत नहीं होनी चाहिये, बुद्धि- 
निष्ठता ही अनुभूत होनी चाहिये। किन्तु बुढि, प्रकृति का 
विकार होने के कारण जड़ है, अतः यह आरोप. अनुभव का 
विषय ( दृश्य ) ही होना चाहिये, अनुभवरूप नहीं होना चाहिये । 
परन्तु ऐसी वात तो है नहीं; इसलिये इसे बुद्धिनिष्ठ ही क्यों 
मानां जाय ९ * 
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इसका उत्तर यह है कि यह बुद्धिनिष्ठ आरोप बुद्धि में पुरुषत्व 
की श्रान्ति कराने के कारण बुद्धिनिष्ठ होने पर भी पुरुषनिष्ठ-सा 
जान पड़ता है; इसीसे वस्तुतः वह आरोप अनुभव का विषय होने 
पर भी अनुभवरूप-सा प्रतीत होता है । 
इस प्रकार सिद्धान्ततः यही निश्चय हुआ कि बौद्ध वोध ही 
पैरुषेय बोध-सा प्रतीत हाता है । पौरुषेय वोध वुद्धिवोध से भिन्न 
नहीं है। इसीसे कहा है---'एकमेव दर्शनं ख्यातिरेव दर्शनम्‌? 
यहाँ तत्तदाकारवृत्ति ही “ज्यात? कही गई है । व्युस्थान-अवस्था में 
पुरुष ख्यात्याकार हो जाता है. “बत्तिसारूप्यमितरत्र! | वृत्तियाँ 
शान्त, घोर और मूढभेद से तीन प्रकार की हैं; अतः व्युत्थानावस्था 
में पुरुष भी शान्त, घोर और मूढरूप हो जाता है.। 
यह कथन लाकव्यवहारोप युक्त दर्शन की दृष्टि से है । वास्तव 
में ता इस वौद्धवोध से व्यतिरिक्त पुरुष का स्वभावभूत चेतन्य ही 
पौरुपेय दर्शन है ।: यदि वाद्धबोध को ही पुरुष का स्वभाव माना 
जाय तो यह प्रश्‍न होता है कि समाधि-अवस्था में समस्त चित्त- 
वृत्तियां का निरोध हो जाने पर पुरुष का क्या स्वभाव रहता है ९ 
तात्पय यह है कि यदि उसका स्वभाव वौद्धवोध ही है ता उस 
अवस्था में समस्त वुद्धिवृत्तियरा का निरोध हो जाने के कारण वह्‌ 
स्वभावशून्य होकर केसे रहेगा ? कारण, ऐसा काइ समय नहीं 
है जव कि पुरुष शब्दादि वृत्तियों में से किसी के साथ तादात्म्यापन्न 
हो। समस्त वृत्तियाँ पाँच विभागों .में विभक्त की गई हें 
प्रमाण, विपयेय, विकल्प, निद्रा और स्मृति; इनमें से किसी-न-किसी 
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के साथ पुरुष का सारूप्य रहता ही है। जिस प्रकार अम्नि 
दाहकत्व-प्रकाशकत्वशून्य नहीं रहता उसी प्रकार पुरुष शान्त, घोर 
या मूढवृत्तियां से शून्य कभी नहीं रहता । अतः ये उसके स्वभाव 
ही हें। यदि कहें कि समाधिकाल में वृत्तियां का निरोध हो जाने 
'पर भी वह उस निवृ त्तिक अन्तःकरण का ही भोक्ता रहता है 
तो ठीक नहीं, क्योंकि निव त्तिक अन्तःकरण भागोपयागी नहीं है, 
क्योंकि भोग और सत्त्व-पुरुषान्यताख्यातिरूप पुरुषार्थ-सम्पादन 
करनेवाली अन्तःकरण रूप में परिणत हुई ही प्रकृति पुरुष की भाग्य 
हा सकती है। निवृ त्तिक चित्त में ता ये दाना ही वातें नहीं हैं । 
अतः समाधि-अवस्था में पुरुष का कोई स्वभाव ही नहीं रहता। 
कोई भी भावरूप पदार्थ अपने स्वभाव को छोड़कर नहीं रह 
सकता । पुरुष भावरूप है, अत: समाधि-अवस्था में भी उसका 
सद्भाव रहने के कारण क्या हा सकते हैं ? 
इसपर सिद्धान्ती कहता है--'तदा द्रष्टुः स्वरूपेऽवस्थानम्‌? 
अथोत्‌ समस्त वृत्तियां का निरोध दो जाने पर द्रष्टा की अपने स्वरूप 
में स्थिति हा जाती है। तात्पर्य यह है कि भाव के दो रूप हैं 
अऔपाधिक और अनौपाधिक। वौद्धवाध पुरुष का आपाधिक 
रूप है, अतः समाधि में उसका अभाव हो जाने पर भी पुरुष का 
निरुपाधिक अर्थात्‌ स्वाभाविक स्वरूप ता रहता ही है। यही मुख्य .. 
पौरुषेय-वाध है ।--. यह पुरुष का स्वाभाविक चेतन्य ही वास्तविक 
` दर्शन है।' देष्टि दा “हैं नित्या और अनित्या । ख्याति अनित्या 
दृष्टि है, यह्‌ उदयास्तमयशालिनी है । इसकी साक्षीभूता जा नित्या 


~ 
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दृष्टि है उसी के विषय में श्रुति कहती है--'न हि द्रष्ड॒द्व ष्टेबिपरिलापो 
विद्यते? अर्थात्‌ द्रष्टा की दृष्टि का लाप कभी नहीं होता । यही 
दीर्घ दृष्टि है और यही मुख्य भी है। इसीसे भगवान्‌ का 
अविल॒प्तटक्‌ कहा है। यह दृष्टि समस्त अनित्य दृष्टियां की दृष्टि 
( साक्तिणी ) है; अर्थात्‌ अनित्य दृष्टियों की दृष्टि और उनका द्रष्टा 
एक ही वात है। यहाँ दृष्ट: दृष्टि यह कथन ऐसा ही है 
जैसे 'राहा: शिरः? अर्थात्‌ जिस प्रकार शिर राहु से तनिक भी भिन्न 
नहीं है उसी प्रकार यह दृष्टि भी द्रष्टा से भिन्न नहीं है, अत: 'द्रष्डु:? 
इस पद में जा षष्टी है वह सामानाधिकरण्य में है; अर्थात्‌ जो दृष्टि 
द्रष्टा से अभिन्न है वही द्रष्टा की टि है। और यदि व्यधिकरण- 
पष्ठी मानकर अथे किया जाय तो इसके दे तात्पये होगे--द्रष्ट॒ जन्या 
दृष्टि या द्रष्ट प्रकाशिका अथात्‌ द्रष्ट,विषयिणी दृष्टि । इनमें पहली 
द्रष्टा के आश्रित है और दूसरी द्रष्टा का आश्रय है तथा -यही 
अनित्या है और दूसरी नित्या। इससे सिद्ध हुआ कि घटादि- 
दर्शन का आश्रय तो द्रष्टा है तथा उस द्रष्टा का जा दर्शन है, जिस 
दर्शन का विषय वह द्रष्टा है वही शुद्ध आत्मा है। वह दृष्टि 
क्या है? वह द्रष्टा की स्वरूपभूता है। यहाँ 'द्रश! शब्द से 


काल्पनिक द्रष्टा अभिप्रेत है। उस ( काल्पनिक द्रष्टा) का आश्रय | 


ही उसका पारमार्थिक स्वरूप है, जैसे रञ्जु में अध्यस्त सप 
का रञ्जु। वह दृष्टि कौन-सी है? इसका _पर्चुय--त्रूति इस 
प्रकार देती है-- 5:27 ० .९5८ ह७> 

“सा द्रष्ट॒द्द शिया स्वप्ने पश्यति’ हू 


७ 2 
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इस प्रकार जिसके द्वारा स्वाप्निक पदार्थों की प्रतीति होती हे वह 
दृष्टि आत्मस्वरूपा ही है। यहाँ शाझा होती है कि उसके भीतो 
उत्पत्ति और नाश देखे जाते हैं; अतः वह भी अनित्या ही है। 
इस पर हमारा कथन यह है कि ऐसा मानना उचित नहीं, क्योंकि 
उस समय चक्षु आदि इन्द्रियाँ तो अज्ञान में लीन दो जाती हैं और 
अन्तःकरण विषयरूप हवो जाता है | जाग्रदवस्था के हेतुभूत अविद्या, 
काम और कर्मों का क्षय तथा स्वप्नावस्था के हेतुभूत अविद्या, काम 
ओर कर्मों का उदय होने पर, जाग्रदवस्था में अपने-अपने अधिष्ठातृ 
देवता से अनुगृहीत भिन्न-भिन्न इन्द्रियों द्वारा उत्पन्न हुए भिन्न भिन्न 
ज्ञानों के संस्कारों से संस्कृत हुआ अन्तःकरण ही स्वाप्रिक-पदार्थों के 
रूप में परिणत हे! जाता है, जिस प्रकार सिनेमा में अनेक प्रकार के 
चित्रों से चित्रित पट ही विशेष प्रकार के प्रकाश, गति और काँच से 
संयुक्त हाकर नाना प्रकार की गतियाँ करता प्रतीत हाता है । 

किन्तु उस समय ( स्वप्न में ) इन सवका दर्शन किसके द्वारा 


हाता है ? . यदि कहो कि जिस प्रकार अनिवंचनीय रूपादि उत्पन्न 


इए हैं उसी प्रकार अनिवंचनीय दृष्टि भी उत्पन्न हा जाती है ता 
यह हो नहीं सकता, अ्योंकि प्रातिभासिक अनिर्वचनीय पदार्थ सदा 
ज्ञातसत्ताक ही होते हैं । उनका सवदा अपरोक्ष-ज्ञान हुआ करता 
है। किन्तु इन्द्रियाँ अज्ञातसत्ताक भी होती हैं, क्‍योंकि वे स्वयं 
अज्ञात रहकर भी वस्तु का प्रकाशन करने में समर्थ हैं। अतः 


अज्ञातसत्ताक होने के कारण उनका आरोप नहीं हो सकता; अतः - 


स्वाम्निक रूप की दृष्टि शुद्ध आत्मा ही है । 
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यहाँ यह प्रश्न होता है कि यदि स्वाप्रिक रूप की दृष्टि शुद्ध 
आत्मा ही है ता उसमें दृष्टि, श्रुति, विज्ञाति आदि भेद नहीं दो 
सकते, क्योंकि वह ता निर्विशेष अर्थात्‌ सामान्यरूप है। उसमें 
यह नामरूपात्मक भेद कैसे हा गया ? इसका उत्तर यह है कि इन 
अनिवंचनीय शब्द, स्पश, रूप, रस, गन्ध का अनिवंचनीय सम्वन्ध 
स्वप्रकाश आत्मा में . अनिवेचनीय श्रुति, अनिर्वचनीय मति एवं 
अनिवचनीय विज्ञाति आदि उत्पन्न कर देता है, जिस प्रकार एकरस 
प्रकाशा भी नील, पीत, हरित काँचों के साथ संश्लिष्ट होने पर 
त्तद्रपवान्‌ प्रतीत हाता है । किन्हीं-किन्हीं लम्पों में देखा जाता है 
कि उसके भिन्न-भिन्न पार्श्वो में भिन्न-भिन्न वण के काँच लगे रहते 
हें। उनके कारण उसकी दीपशिखा एकरूप हाने पर भी भिन्न- 
भिन्न ओर से विभिन्न वर्ण की दिखलाई पड़ती है । इसी प्रकार 
एक ही शुद्ध ब्रह्म विविध उपाधियों के कारण विविधरूप प्रतीत हाता 
है। यहाँ दृष्टान्त में दीपशिखा के सन्निहित दोनेवाले नील, पीत, 
हरित काँच समान-सत्तावाले हैं, अर्थात्‌ उन सभी की व्यावहारिक 
सत्ता है; इसलिये उसका वेवण्ये पारमार्थिक भी कहा जा सकता 
है। परन्तु आत्मा से संर्हिष्ट ये शब्दादि तो अतात्त्विक हैं; अतः 
तात्त्विक शब्दादि के सम्बन्ध से होनेवाला तात्त्विक-आत्मा का 
भेद भी अतात्त्विक ही है.! 
यहाँ एक वात यह समभ .लेनी चाहिये 'कि चक्षरादिजन्य 
रूपाद्याकाराकारित-ृत्तिरूप जो दृष्टि आदि हैं उनके संस्कारों से 
संस्कृत अन्तःकरण ही शाब्दादिरूप . से परिणत. हाता है। अतः 
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दशेन-श्रवण आदि के संस्कारों से संस्कृत जे अन्तःकरण है उसके 
सम्बन्ध से ही शुद्ध चेतन्य में दृष्टि, श्रुति आदि अनेक भेद प्रतीत 
होते हैं; जिस प्रकार सुषुप्ति में यद्यपि अहङ्कार नहीं रहता तथापि 
जागने पर यही अनुभव होता है कि 'मैं सुखपूवेक साया? । इस 
प्रकार की स्मृति से उस समय भी अहङ्कार की सत्ता सिद्ध होती 
है। परन्तु वस्तुतः उस समय अहङ्कार नहीं रहता, क्‍योंकि उस 
अवस्था में इच्छा, द्वेष, प्रयन्रादि अहङ्कार के धम नहीं देखे जाते 
आर धर्म के विना धर्मी की स्थिति सम्भावित नहीं है; तथापि 
अहङ्कार न रहने पर भी अहंसंस्क्रार-संस्क्रत अज्ञान ता रहता ही है; 
इसीसे जाग्रति में उसका परामश होता है । 

अब हम इस झछोक के तात्पय का एक अन्य प्रकार से विचार 


करते हैं-- 
धउडुराजः, उडुषु उड्ुसदृशतु षु राजत इति उडुराजः--वसन्तः । 
य॒दैब भगवान्‌ रन्ठु' मनश्चक्र तदैव उड्डराजो- वसन्त उदगात्‌’ 


२७ 


अर्थात्‌ जा उडुस्थानीय अन्य ऋतुओं में शाभायमान है वह 
बसन्त ही उडुराज है । जिस समय भगवान्‌ ने रमण करने की 
इच्छा की उसी समय वह्‌ वसन्तरूप उडुराज उदित हा गया। वहं 
वसन्त ऋतु कैसा है? 'दीघंदशीनः--दीर्घकाले दर्शनं यस्य |! 
अर्थात्‌ वतमान जा शरद्‌ ऋतु है उसकी अपेक्षा जिसका दर्शन : 
दीर्घकाल में हाना सम्भव है। ऐसा. वसन्त ऋतु भी काल का 
अतिक्रमण करके उदित हुआ । 
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उसीका विशेषण है 'ककुभः--के स्वर्गे कौ पृथिव्यां भातीति 
ककुभः? अर्थात्‌ जा क--स्वर्ग और कु--प्रथिवी में भासित हाता 
है । इससे वसन्तापलक्तित हालिका में होनेवाले उत्सवादि भी सूचित 
होते हैं । प्रिय? भी उसी का विशेषण है, क्योंकि सव के प्रेम का 
आस्पद होने के कारण वह्‌ सब का प्रिय भी है | वह वसन्तरूप ककुभ 
ओर प्रिय उडुराज उदित हुआ । क्या करता हुआ उदित हुआ ९ 

'प्रियसङ्गमाभावजनितविपादान्‌ मृजन्‌ शन्तमैः करैश्च स्वोद्दीपन- 
विभावजनितेन अरुणेन प्रियसङ्गमसम्भावनाजनितेनानुरागेण प्राच्या 
नित्यप्रियायाः श्रीवृषभानुनन्दिन्या इव चर्षणीनां श्रीकृष्णेन सह रन्तुः 
गमनशीलानामन्यासां ब्रजाङ्गनानां विरहाभिना पीतं मुखं विलिम्पन्‌? 

अर्थात्‌ वह प्रियसङ्गमाभाव के कारण उत्पन्न हुए विषाद 
के अपनी शान्त किरणों से ( अथवा सुखस्वरूप एवं सुखप्रद 
किरणों से) निवृत्त करते हुए तथा अपने उद्दीपनविभावरूप 
चन्द्रमा से उत्पन्न हुए अरुण यानी प्रियतम के समागम की 
सम्भावना से प्रकट हुए अनुराग द्वारा प्राची—नित्यप्रिया श्रीवृष- 
भानुसुता के समान, अन्य सव चर्षणीगण--भगवान्‌ श्रीकृष्ण के 
साथ रमण करने के लिये अभिसरण करनेवाली समस्त गापाङ्गनाओं 
के विरहाभिजनित पीड़ा से पीले पड़े हुए सुखों का लेपन करते हुए 
उदित हुए। यहाँ प्राच्या मुखम्‌ अरुणेन विलिम्पन? इसका अर्थ 
यह्‌ भी हे! सकता है-- 

“प्राच्याः नित्यप्रियायाः व्रजसुवः मुखं मुख्यं . भागं श्रीवृन्दारण्यम 
अरुणेन किंशुकादिपुष्पबिकासेन विलिम्पन्‌? . . FER Bs 

२६ 
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'अर्थात्‌ नित्यप्रिया त्रजभूमि के. मुख. ( मुख्य भाग ) श्रीवृन्दारण्य 
का अरुण-किंशुकादि रक्तपुष्पों के विकास द्वारा रञ्जित करते हुए 
उदित हुए। . उस समय वसन्त के उद्य से यों ता सभी जीव और 
भूमियों की .ग्लानि निवृत्त हा गई थी, किन्तु उसने प्रधानतया 
वृन्दारणय के ता किंशुककुसुमादि को अरुणिमा से और भी 
अनुरश्जित कर दिया था। 

इस प्रकार जब समस्त जड़वग भगवान्‌ की लोला में उपयुक्त 
होने के लिये उद्यत हुआ ता विराट्‌ भगवान्‌ का मनरूप चन्द्रमा 
भी उस रमणलीला में उद्दीपनरूप से सहायक हाकर उदित हुआ, 
क्योंकि विराट तो भगवान्‌ का परम भक्त है। उस चन्द्रमा में जा 
उद्यकालीन लालिमा है वह उसका भगवद्विषयक अनुराग है, तथा 
उसमें जा श्यामता है वह मानो ध्यानाभिव्यक्त भगवत्स्वरूप है । 
उस चन्द्रमा की जो अरुण कान्ति है वह मानो भगवल्लीला की 
सम्भावना से प्राढुभूत हुए मानसिक उल्लास के कारण जा उसकी 
मन्द्‌ मुस्कान है उसी के कारण विकसित हुई दन्तावली की. अधर- 
कान्तिमिश्रित आभा है। तथा उस चन्द्रमा का जो निखिलव्योम- 
व्यापि अस्तमय शीतल प्रकाश है वह भगवद्दशेन के अनन्तर 
विराट्‌ भगवान्‌ का उदार हास है । विराट्‌ के इंषतहास में उसकी 
देदीप्यमान दन्तपंक्ति की आभा ओष्ठो की अरुणिमा से अरुण 
हाकर प्रकट देती है; किन्तु उसके उदार हास में ओष्ठों के दूर हो 
जाने से उन ओष्ठों की अरुणिमा का सम्बन्ध. बहुत कम रह जाता 
है, इसलिये उस समय उस दन्तपंक्ति की दीप्ति बहुत स्फुट होती है । 
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नक्षत्रमएडल ही विराट्‌ भगवान्‌ की दन्तावली है । उस उल्लास के 
कारण जो हर्षोत्तप से उद्गत रोमावली है वही ये वृक्ष हे । इस 
प्रकार भगवल्लीला-दर्शन के लिये उल्लसित होकर विराट भगवान्‌ का 
मनरूप चन्द्रमा प्रकट हुआ । उस चन्द्रमा का विशेषण है-- 

“ककुभ:--के स्वर्गे मण्डलरूपेण कौ प्रथिव्यां प्रकाशरूपेण च 
भातीति ककुभ:? 

अर्थात्‌ जो मणडलरूप से आकाश में और प्रकाशरूप से 
प्रथिवी में प्रकाशित होता है वह चन्द्रमा कक्कुभ है। 

वह क्या करता हुआ उदित हुआ ? 

शन्तमैः करैश्चर्षणीनां श्रीङ्कष्णरसास्वादनाय दृन्दारण्यं प्रति 
अभिसरणशीलानां ब्रजाङ्गनाजनानां शुचः तमआदिरूपान प्रतिबन्धान्‌ 
मृजन्‌ उद्दीपनविधया वा लाकङुलमर्यादारूपाच्‌ प्रतिवन्धान्‌ मृजन्‌ 
उदगात्‌' 

अर्थात्‌ वह अपनी सुखस्वरूप एवं सुखप्रद किरणों से, श्रीकृष्ण- 
रसास्वादन के लिये वृन्दारण्य की ओर जानेवाली त्रजाङ्गनाओं के 
शाक अर्थात्‌ अन्धकारादिरूप प्रतिबन्धो का अथवा उद्दीपनरूप से 
उनके लोक एवं कुलमयीदा रूप प्रतिवन्धों का निराकरण करता 
हुआ उदित हुआ। इसके सिवा अपनी नित्यप्रिया श्रीवृषभाजु- 
दुलारी के समान अन्य गोपाङ्गनाओं के भी विरहतापसन्तप्त पीले 
सुखों को प्रियतम के सङ्गम की सम्भावना से होनेवाले अनुरागरूप 
उद्यकालीन अरुणिमा से अनुरसित करता हुआ उदित हुआ । 
भगवान्‌ की परमाह्वादिनी राक्तिरूपा श्रीराधिकाजी ता नित्य ही - 
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भगवत्‌-सं र्छिष्टा हैं, अतः. उन्हें यह वियागजनित ताप नहीं है और 
इसी से उनके मुख में पीतता भी नहीं है, प्रत्युत नित्य ही दीपियुक्त 
अरुणिमा है । किन्तु अन्य त्रजाङ्नाओं के यह सौभाग्य उपासना 
के पश्चात्‌ प्राप्त हाता है। अतः उपासंना की परिपक्वता से पूर्व, 
जब कि पूर्वराग का भी प्रादुभाव नहीं होता, वे भगवद्विरह से 
व्यथित रहती हैं और उनका समस्त अङ्ग पीला पड़ जाता है । 
इस समय इस चन्द्रमा ने उदित हाकर प्रियतम के समागम का 
सन्देश सुनाकर उस पीतिमा का अरुणिमा में परिणत कर दिया । 
परम प्रेमास्पद्‌ परमानन्दकन्द श्रीक्रष्णचन्द्र से तादात्म्य-प्राप्ति 
के लिये भला कौन उत्सुक न होगा ? परन्तु अधिकांश उपासक 
ता उपासना का परिपाक होने के अनन्तर ही उन्हें प्राप्त कर पाते 
हैं । किन्तु श्रीराधिकाजी का भगवान्‌ के साथ शाश्वत सम्प्रयोग 
है। जिस प्रकार सुधासमुद्र में मधुरिमा नित्य-निरन्तर और सबत्र 


है उसी प्रकार भगवान्‌ श्रीकृष्ण में उनकी आह्वादिनी शक्ति श्रीवृष- 


भानुनन्दिनी हैं। अतः श्रीकृष्ण और राधिकाजी का नित्य संयोग 
है । उनके सिवा और किसी को यह सौभाग्य प्राप्त नहीं है। यद्यपि 
तत्त्वत: तो भगवान्‌ सदूचन, चिद्घन और आनन्दघन ही हैं । 
अतः उनमें अन्य वस्तु के संयोग का अवकाशा तभी हा सकता है 
जब वह भगवद्रूप हा । विजातीय वस्तु का उनके साथ कभी 
याग नहीं हो सकता । और वस्तुतः विजातीय काई वस्तु है भी 


नहीं। विचारवानों ने तो जीव को भगवत्स्वरूप ही कहा है। 


श्रीगासाईँजी महाराज कहते हैं-- 


CC-0. Mumukshu Bhavan Collection. Digitized by eGangotri 


Boers 


se esas - | SEINE 


श्रीरासलीलारहस्य ४०५ 


ईश्वर अंश जीव अविनाशी । 
चेतन अमल सहज सुखराशी ॥ 

जीव में जा सुखित्व-दु:खित्वादि प्रतीत होते हैं वे यदि स्वाभा- 
विक हाते ता उसमें भगवत्सम्प्रयोग की योग्यता ही नहीं हो 
सकती थी । अतः उसके ये धम आरोपित हैं। आरोप की 
निवृत्ति हाते ही जीव का भी भगवान्‌ से तादात्म्य ' हो जाता 
है। इसी प्रकार श्री वृषभानुसुता तो भगवान्‌ से नित्य- 
संर्छिष्टा हैं किन्तु इतर त्रजवालाओं का उनसे कल्पित भेद है । 
उस भेद की निवृत्ति 'होते ही उनका भी भगवान्‌ से अभेद 
हा जायगा | 

मायामाहित जीव प्रायः भगवान्‌ की ओर प्रवृत्त नहीं हाता; 
इसीसे वह वाह्य-प्रपश्च में आसक्त रहता 'है। जिस समय 
किसी महान्‌ पृवपुण्य के प्रभाव से उसकी प्रवृत्ति भगवान्‌ की ओर 
होती है उस समय वह वाह्यप्रपश्च से विरत हे जाता है और 
धीरे-धीरे उसे भगवत्तत्त्व ही परप्रेमास्पद प्रतीत हाने लगता है। 
फिर उसे भगवान्‌ का एक क्षण का वियोग भी असह्य हा जाता है | 
इस प्रकार के विरहानल से सन्तप्त हाकर उसका अन्तःकरण सबथा : 
शुद्ध हा जाता है और जिन दोषों के कारण वह अपने प्रियतम को 
उपेक्षा का भाजन वना हुआ था वे सवथा निवृत्त हो जाते हें । 
इस विरहावस्था में उसका मुख पीला पड़ जाता है । भक्तशिरामणि 
श्रीमरतजी की इसी अवस्था का वर्णन करते हुए श्रीगासाईंजी 
महाराज कहते हें 
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बैठे देखि कुशासन जटामुकुट कृशगात | 
राम राम रघुपति जपत स्वत नयन जलजात ॥ 


इस प्रकार प्रियतम के विप्रयोग में प्रियतम के प्रेमास्पदत्व की. 


अनुभूति हो! जाती है। जब तक प्रेमास्पद प्रेमास्पदरूप से अनुभूत 
नहीं हाता तभी तक प्रमाद रहता हैं । उसमें प्रेमास्पदत्व की अनुभूति 
हाने पर ता उसके विना एक पल के लिये भी चेन नहीं पड़ता । 
फिर ता उसकी वियोगाम्नि में झुलसकर शारीर दुर्वल हो जाता है 
तथा सुख पीला पड़ जाता है। 
इसी प्रकार गोपाङ्गनाओं के सुख भी भगवद्विप्रयाग में पीले 
पड़ गये थे । अतः आज जा चन्द्रमा उदित हुए हैं वे एक विलक्षण 
चन्द्र हैं । आज इनके उदय से उहीपनविधया जे भगवान्‌ के 
सङ्गम की सम्भावना से एक उत्साह विशेष होगा उससे उनकी वह 
पीतिमा अरुणिमा में परिणत हा जायगी । 
जव कुछ प्रतीक्षां के वाद विलम्ब में प्रेमी का दशन होता है 
तव कुळ विलक्षण ही रस आता है। अतएव उड्राज को दीबे- 
दर्शन कहा है, दीर्घकाल में दर्शन हुआ है जिसका '': वह दीघ- 
दर्शन है । इधर श्रोकृष्ण का भी बहुत प्रतीक्षा के वाद विलम्व में 
ही दर्शन होता है अतः वे भी दीवदशन ही हैं। अथवा अनुराग- 
जन्य विह्वलता से दीघेकाल तक प्रियामुख दशन करनेवाले श्रीकृष्ण 
दीवदशन हैं । अथवा दीव अथौत्‌ नित्य है दशेनस्वरूपभूता दृष्टि 
जिसकी वे श्रीकृष्ण दीवंदशंन हैं। यहाँ समझ लेना चाहिए 
कि दृष्टि दो प्रकार की है एक अन्तःकरणुवृत्तिरूपा अनित्य दृष्टि 
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श्रुति आदि और दूसरी आत्मस्वरूपभूता नित्य दृष्टि। उसी 
नित्य दृष्टि को ही स्वप्न की दृष्टि, श्रुति, मति, विज्ञाति कहा जाता है-- 
“सा द्रष्टुह शियया स्वप्ने पश्यति |”? 
| यह सन्देह हाता है कि यदि स्वप्न की दृष्टि, श्रति, मति एवं 
विज्ञाति आदि ता आत्मस्वरूप होने के कारण नित्य हैं; नित्य होने 
से उनका नाश नहीं हा सकता और नाश न होने से संस्कार नहीं 
बन सकता, क्योंकि संस्कार ज्ञानादि का नाश हाने पर ही उत्पन्न 
हाता है, जिस प्रकार घटज्ञान का नाश होने पर ही घटसंस्कार 
की उत्पत्ति हाती है। 'इसी से ज्ञानकाल में स्मृति नहीं हुआ 
करती । अतः यदि स्वप्न की दृष्टि, श्रति आदि नित्य हें ता उनकी 
स्मृति नहीं हानी चाहिये । परन्तु स्मृति दाती ही है । इसका क्या 
समाधान होगा ? 
इसका उत्तर यह्‌ है कि स्वप्न के समय दृष्टि, श्रति आदि ता 

आत्मस्वरूप ही हैं, तथापि उनके विषयों का नाश ता होता ही है। 
उनके नाश से ही संस्कार बनता है। इसी से उनके ज्ञान का भी 
नाश कहा जा सकता है। यहाँ विलक्षणता यही है कि नित्य होने 
पर भी उसका नाश कहा जा. सकता है। इसमें कारण यही है 
कि विशेष्य के नित्य बने रहने पर भी विशेषण के नाशवान्‌ हाने 
के कारण विशिष्ट के नाश का व्यवहार होता है; जैसे आकाश के . 
वने रहने पर भी घटरूप विशेषण का नाश हाने पर घटाकाश का 
नाश कहा जाता है । विशिष्ट पदार्थ का अभाव तीन प्रकार माना 
जाता है--विशेषणाभावप्रयुक्त विशिष्टाभाव, विशेष्याभावप्रयुक्त 
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` विशिष्टाभाव तथा उभयाभावप्रयुक्त विशिष्टाभाव; जैसे कोई दण्ड- 
- धारी पुरुष है, उसके दरिडत्व का अभाव तीन प्रकार से हा सकता 
है--( १ ) दण्डरूप विशेषण का अभाव हाने पर, ( २.) पुरुषरूप 
विशेष्य का अभाव हाने पर अथवा ( ३) दरड ओर पुरुष दोनों 
ही का अभाव होने पर । इसी प्रकार यहाँ विशेष्यस्थानीय 
आत्मचेतन्य ता वना हुआ है, केवल शब्दादि विशेषणों के नाश से 
.ही दृष्टि, श्रुति, मति आदि विशिष्ट-ज्ञानों का नाश कहा जाता है; 
क्योंकि केवल आत्मचेतन्य ही दृष्टि, श्रुति आदि नहीं है अपितु 
अनिवचनीय-रूपादि से सम्वन्धित चेतन्य ही दृष्टि-श्रुति आदि 
है। अतः केवल चेतन्य के बने रहने पर भी रूपादि-विशेषण के 
नाश मात्र से रूपादिविशिष्ट चेतन्य का नाश कहा जा सकता है। 
/ इस प्रकार दृष्टि, श्रुति आदि का नाश हो जाने से उनके संस्कार 
: और स्मृति दोनों ही वन सकते हैं । 
इसी. से कई आचार्यो' ने सुख की स्मृति भीं सुख का नाश 
हाने पर ही मानी है, क्योंकि घटादि-वृत्तियां के समान वे सुख की 
वृत्ति को सुख से प्रथक्‌ नहीं मानते। वे कहते हैं कि वृत्ति ता 
-आवरण की निवृत्ति के लिये है। जा वस्तु अज्ञातसत्ताक होती है 
उसी का आवरण हटाने के लिये वृत्ति हाती है। सुख-ढुःखादि 
ता अज्ञातसत्ताक हुआं ही नहीं करते । यदि कहद कि वृत्ति चेतन्य 
से सम्बन्ध कराने के लिये है, क्योंकि भिन्न-भिन्न आचायों' के मता- 
नुसार वृत्ति दे प्रकार की है--आवरणाभिभवात्मिका और चेतन्य- 
,सम्वन्धाथी । सिद्धान्त यह है कि घटादि का प्रकाश घटाद्यवच्छिन्न 
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चेतन्य से ही हाता है, किन्तु जव तक वह आबृत रहतां है तव तक 
उसका प्रकाश नहीं हाता, क्योंकि ज्ञान अनावृत्त चेतन्य से ही 
हाता है। अत: वृत्ति का काम यही है कि आवरण को निवृत्ति 
कर अनावृत चेतन्य से सम्वन्धित घटादि का ज्ञान करावे । दूसरे 
आचार्य वृत्ति को चेतन्यसम्वन्थाथी मानते हैं । वे कहते हैं कि 
सबका परमकारण होने से ब्रह्म का घटादि से सम्बन्ध ते है ही, 
अतः घटादि का ज्ञान हाना ही चाहिये, परन्तु ऐसा होता नहीं । 
अत: एक विलक्षण सम्वन्ध मानने की आवश्यकता है। उसे 
अभिव्यंग्य-अभिञ्यञ्जक सम्बन्ध कहते हैं । चेतन्य का वस्तु पर 
अभिव्यजजन कैसे हाता है ? जैसे दपणादि में सूयोदि का प्रति- 
विस्तर पड़ता है उसी प्रकार जिस पदार्थ में चेतन्य का प्रतिविम्ब 
पड़ता है उसी का प्रकाश हुआ करता है। 

लोक में यह देखा जाता है कि दपंणादि स्वच्छ वस्तुएँ ही 
प्रतिविम्त्र के ग्रहण करनेवाली हुआ करती हैं, घटादि अस्वच्छ 
चस्तुओं में उसका प्रतिविम्च नहीं पड़ता, उसी प्रकार चेतन का 
प्रतिविस्व भी अन्तःकरण में ही पड़ता है कुड्यादि अस्वच्छ वस्तुओं 
में नहीं पड़ता । किन्तु जिस प्रकार स्वच्छ जलादि का योग होने 
पर अस्वच्छ कुड्यादि में प्रतिविम्ब ग्रहण की योग्यता आ. जाती है 
उसो प्रकार स्वच्छ अन्तःकरण का योग हाने पर घटादि भी चेतन 
का प्रतिबिम्ब ग्रहण करने में समथ हा जाते हें । अन्तःकरण की 
घटाद्याकाराकारिता वृत्ति चेतन्य के साथ घटादि का सम्वन्ध कराने 
के लिये ही हाती है । जिस समय अन्तःकरण की वृत्ति 
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घटाद्याकारा हाती है उस समय अन्तःकरणत्रृत्तिसंस्ि८ घट चेतन्य 
का प्रतिविस्व ग्रहण कर लेता है; इसी से घट की स्फूर्ति होती है । 
इसी प्रकार काई-काई आचाय अन्तःकरण की वृत्ति का प्रधान 
प्रयोजन जीवचेंतन्य के साथ विषयावन्छिन्न चेतन्य का ऐक्य कराना 
मानते हैं । उनका मत ऐसा है कि जो वस्तु जिस चेतन्य में अध्यस्त 
होती है वही उसका प्रकाशक हाता है; अत: घटाद्यवच्छिन्न चेतन्य 
को अपने में अध्यस्त घटादि का ज्ञान हा सकता है। तथापि 
प्रमाता जा जीव है उसे उसका ज्ञान किस प्रकार हो? अत: 
इन्द्रियमार्ग से विषय तक गई हुई अन्तःकरण की वृत्ति उस विषयाः 
वच्छिन्न चेतन के साथ जीवचेतन का अभेद कर देती है । उस 
समय वह विषयावच्छिन्न चेतन में अध्यस्त विषय अन्तःकरणावन्दिन्न 
चेतन यानीं जीवचेतन में अध्यस्त कहा जा सकता है। अत: इस 
प्रकार अन्तःकरणावच्दिन्न चेतन के साथ विषय का आध्यासिक 
सम्वन्ध हाने से उसके द्वारा उस विषय का स्फुरण हे। जाता है । 
इससे सिद्ध यही हुआ कि वृत्तियों की आवश्यकता चाहे 
्रावरणाभिभव के लिये माने' चाहे जीव के साथ विषय का 
सम्वन्ध कराने के लिये माने और चाहे अन्तःकरणावन्दिज्न चेतन 
और विषयावच्छिन्न चेतन के अभेद के लिये माने, सुख के प्रकाश 
के लिये वृत्तियां की आवश्यकता नहीं है, क्योंकि सुख ता अन्त:- 
करण के समान स्वच्छ ही है। घटादि ता शस्वच्छ थे, इसलिये 
उन्हे. चेंतन्य-सम्वन्ध के लिये वृत्ति की आवश्यकता थी । किन्तु 
सुख तो स्वतः स्वच्छ है; इसलिये जीवचेतन्य के साथ उसके सम्बन्ध 
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के लिये वृत्ति की आवश्यकता नहीं है। यहाँ अन्त:करणावच्छिन्न 
चेतन के साथ सुखावच्छिन्न चेतन का अभेद सम्पादन के लिये भी 
वृत्ति की आवश्यकता नहीं है, क्योंकि सुख का आश्रय ता अन्त:- 
करण ही है अत: वहाँ आवरणभङ्ग के लिये ब्रृत्ति की अपेक्षा नहीं 
है, क्योकि आवरण वहाँ हाता है जहाँ पदार्थ की सत्ता ज्ञात नहीं 
हाती । सुख अज्ञातसत्ताक है ही नहीं। इसलिये आवरण 
न होने के कारण आवर्णाभिभवात्मिका वृत्ति की भी आवश्यकता 
नहीं है। इसी से सुख के केवल साक्षीभास्य मानते हैं। यदि 
ऐसा न मानेंगे ता वृत्ति के प्रकाश के लिये भी वृत्ति माननी पड़ेगी । 
यदि वृत्ति के प्रकाश के लिये वृत्ति नहीं मानते ता सुख के प्रकाश के 
लिये ही क्यों मानते हा ? 

यहाँ किन्हीं-किन्हीं का ऐसा मत है कि सुख का स्मरण हाता 
है, इसलिये सुखाकांराकारित वृत्ति माननी चाहिये, क्योंकि उसका 
नाश होने पर ही सुख का संस्कार होगा और संस्कार से ही स्मृति 
हागी । किन्तु विशेष विचार करने पर इसकी आवश्यकता प्रतीत 
न होगी । सुख ज्ञान क्या है ? साक्की का जा सुख के साथ सम्बन्ध 
है वही सुखज्ञान है । सुख का नाश होने से साक्षीगत सुखसंस्छिप्टत्व 
का नाश हो जायगा | इस प्रकार सुख के नाश से ही उसका 
संस्कार वन जायगा और उसीसे स्मृति भी वन जायगी। अत: 
सुखज्ञान के लिये वृत्ति की आवश्यकता नहीं है । 

नैयायिकों के मत में सुख और सुखज्ञान का कारण आत्म- 
मनःसंयाग है। किन्तु सुख को उत्पत्ति भी आत्ममन:संयाग से 
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ही होती है। अत: एक आत्ममन:संयोग ता सुख की उत्पत्ति के 
लिये मानना होगा और दूसरा सुखज्ञान के लिये। ये दोनों एक 
समय हो नहीं सकते । इसलिये जिस समय सुखज्ञान का हेतुभूत 
आत्ममनःसंयोग होगा उस समय सुख का हेतुभूत आत्ममन:सयाग 
नष्ट हो जायगा और उसका नाश हो जाने से सुख भी 
नहीं रहेगा, क्योंकि असमवायीकारण का नाश होने पर 
कार्य का भी नाश हो जाता है, जैसे तन्तुसंयोग का नारा होने पर 
प्रट का भी नाश हो जाता है। इस प्रकार सुख के रहते हुए ता 
सुखज्ञान न हो सकेगा और सुखज्ञान के समय सुख न रहेगा । 
यद्यपि .यहाँ नैयायिको का कथन है कि असमवायीकारण का नाश 
होने पर उसके कार्यभूत द्रव्य का ही नाश होता है, गुण का 
नाश नहीं हाता और सुख गुण है; इसलिये इसका भी नाश नहीं 
हा सकता, तथापि इस संकोच में काई कारण नहीं दीख पड़ता । 
यहाँ हमें इतना ही विचार करना है कि जिस प्रकार जागृत में 
सुखज्ञान आत्मस्वरूप है उसी प्रकार स्वप्न में राव्दादिज्ञानरूप जो 
दृष्टि, श्रुति, एवं मति आदि हैं वे भी आत्मस्वरूप दशान ही हैं । 
अत: यह दर्शन ही आत्मदशेन या दीवेदशेन है । अतः 'दीषे 
चौरुषेयं चैतन्यात्मकं अवाध्यं दर्शनं यस्य असौ दीषंदर्शनः? अर्थात्‌. 
जिसका दीब यानी पौरुषेय चेतन्यात्मक अवाध्य दशान है उसे 
दीर्वदशन कहते हैं। ऐसे भगवान्‌ श्रीकृष्ण दीवंदशन हैं । उनका 
चेतन्यात्मक दर्शन अळ्प्र है। अतः जिन-जिन गोपाङ्गनाओं के 
अन्तःकरण में जितने प्रीति आदि भाव थे उन सभी के अल॒प्तदक्‌ 
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साक्षी श्रीभगवान्‌ उनकी अभिरुचि की पूर्ति के लिये विद्दार-स्थल 
में प्रकट हुए । 

अथवा 'दीं सर्वविषयं दर्शनं यस्य असौ दीर्घदशीनः? अर्थात्‌ 
जिसका दर्शन ( दृष्टि ) दोघे--सवेवस्तुविययक है. उसे दीबंदशन 
कहते हैं। धयः सर्वज्ञ: सर्ववित्‌’ इत्यादि श्रुति के अनुसार भगवान्‌ 
दीघेदशेन हैं। अत: सामान्य और विशेष रूप से वात्सल्य- 
माधुर्यादि अनेकविध भावोंवाली त्रजाङ्गनाओं के देखकर केवल 
माघुयभाववती त्रजाङ्गनाओं की अभिलापा-पूर्ति के लिये भगवान्‌ 
प्रकट हुए । 

इस पर यदि कोई कहे कि इस प्रकार अलुप्रदक्‌ अथवा सवज्ञ 
सवेवित्‌ रूप से भी सभी के अभिप्राय को जाननेवाले श्रीहरि सभी 
की अभिलापापूर्ति के लिये प्रादुभू त क्यों नहीं हुए ? ता इसका 
कारण यह्‌ है कि भगवान्‌ का. यह दर्शन दीब--बहुमूल्य है । 
उनका जा केवल चेतन्यात्मक सामान्य दर्शन है वह ता सभी भावों 
का भासक और अधिष्ठान होने के कारण किसी का साधक या 
बाधक नहीं है। किन्तु यहाँ का यह दशन अमूल्य है। यह्‌ 
कृपाशक्ति से उपहित है। अतः यहाँ केवल दृष्टि ही नहीं, कृपा 
का आधिक्य है । अतः यह बहुमूल्य है । इसीसे कहा है-- 

यश्च रामं न पश्येत्त, रामो यं नाभिपश्यति | 
निन्दितः सबलोकेषु स्वास्माप्येनं विगर्हति ॥ 

'अर्थात्‌'जा राम को नहीं देखता और जिसे राम नहीं देखते 

वह समस्त लोकों में निन्दनीय है तथा उसका आत्मा भी उसका 
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तिरस्कार करता है । राम प्राकृत राजकुमार नहीं हैं बल्कि वे सबके 
अन्तरात्मा हैं। अतः आत्मस्वरूप श्रीराम का दर्शन न करनेवाले 
आत्मघाती हैं हीं। यदि राम आत्मस्वरूप न हाते तो उनका 
दशन न करने में इतनी विगहों नहीं थी, क्योंकि इतना निन्दनीय 
ता आत्मा का ही अदशेन है, जैसा कि श्रुति कहती है 
असुर्या नाम ते लोका अन्धेन तमसावृता: | 
तास्ते प्रेत्याभिगच्छुन्ति ये के चात्महनो जनाः ॥ 
अर्थात्‌ जा कोई ( ऐसे ) आत्मत्राती# लाग हैं वे उन असुर्य 
नामक ( अनास्मज्ञों कें आत्मसूत देहात्मक ) लोकों को जाते हैं जो 
अद्र्शनात्मक अन्धकार से आवृत हैं |, 
इस दृष्टि - से श्रीरामभद्र समस्त प्राणियों के अन्तरात्मा हैं । 
“अतः जिसने उन्हें नहीं देखा और जिसे उन्होंने नहीं देखा वह 
-निन्दनीय है ही । इसलिये इस निन्दा से छूटने के लिये उन अपने 
'स््रूपभूत श्रीरघुनाथजी का साक्षात्कार करना ही चाहिये । किन्तु 
यदि राम आत्मस्वरूप हैं ता सवोवभासक होने के कारण सबद्रक्‌ 
हैं ही। उनका न देखना बन ही नहीं सकता । फिर जव ऐसा 


नियम है कि-- 
== सणी न पाने क न समय नपननरन न निअ2्अ#नननिथग-5६ल्‍गधपग£ज#-्म पण 
# जा आत्मतत्त्व नित्य-शुद्ध-बुद्ध-मुक्तस्वभाव है उसके। कतृंत्व- 


मोक्तृत्वादि अनर्थों से संयुक्त मानना उसका अपमान करना है। 
और 'सम्भावितस्य चाकीर्विर्मरणादतिरिच्यते इस भगवदुक्ति के 
“अनुसार यह अपमान उस आत्मदेव की मृत्यु ही है, अतः अनात्मज्ञ 


आत्मघाती ही है। 
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“तमेव भान्तमनभाति सव 
तस्य भासा समिदं विभाति |! 

ता घटादि विषयों के भान से पूवं भी श्रीराम का भान होना 
अनिवाये है ही; क्योंकि जैसे प्रतिविम्ब का ग्रहण दप ण-प्रहण के 
अनन्तर ही हाता है उसी प्रकार चितिरूप दपण के ग्रहण के 
अनन्तर ही चेत्यरूप प्रतिबिम्ब का ग्रहण हाता है । ` अतः ऐसा 
कोई पुरुष नहीं है जा घटादि के देखे और चेतन्यांत्मक श्रीरामभद्र 
को न देखे । 

ता फिर यह दर्शन केसा है ? यहाँ रामभद्र का दर्शन उनके 
.कृपाकाण से देखना है, तथा विशुद्ध भगवदाकाराकारित मनोवृत्ति 
पर अभिव्यक्त भगवस्स्तरूप का साक्षात्कार करना जीव का 
भगवद्दशन है । इसी प्रकार यहाँ भगवान्‌ का जा अनुअहदापेत 
दर्शन है वही त्रजाङ्गनाओं की अभिलापापूर्ति का हेतु होने के 
कारण दीबदर्शन है । यद्यपि भगवान्‌ का अनुग्रह भी समस्त 
जीवों पर समान ही है, तथापि उसकी विशेष अभिव्यक्ति ता भक्त 
. की भावना पर ही अवलम्बित है। श्रुति कहती है-- 

ध्यमेवैष वरते तेन लभ्य- 
स्तस्यैष आत्मा विद्वणुते तनूः स्वाम्‌ ।? 

अर्थात्‌ यह आत्मा जिसको चाहता है. उसी के द्वारा प्राप्त किया 
जा सकता है, उसी के प्रति यह अपने स्वरूप की अभिव्यक्ति करता 
है। श्रीभगवान्‌ कहते हैं-- 
ये यथा मां प्रपद्न्ते तांस्त यैब भजाम्यहम्‌ | 
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अथोत्‌ जा लाग जिस प्रकार सुके प्राप्त हाते हैं उसी प्रकार 
में भी उनकी कामना पूर्ण करता हूँ । 

यहाँ यह्‌ सन्देह हो सकता है कि प्रथिवी में नरदारकरूप से 
प्रकट हुए श्रीकृष्णचन्द्र में अलप्तच्क्त्वादि कैसे हा सकते हैं? 
इसका उत्तर देते हैं -- 

“ककुभः--कं सुखं तद्र.पतयैव को एयिव्यामपि भातीति ककुभः ।? 

अर्थात्‌ “क? सुख को कहते हैं, भगवान्‌ “कु' अर्थात्‌ प्रथिवी में भी 
सुखरूप से भासमान हैं इसलिये ककुभ हैं । तात्पय यह है कि 
परमानन्दसिन्धु श्रीभगवान्‌ प्रथिवी पर अवतीर्णं होकर भी 
परमानन्दरूप से ही अभिव्यक्त हैं। अर्थात्‌ जो अछप्तदक्‌ 
बिशुद्ध परमानन्द्घन तत्त्व है वही प्रथिवी में श्रीनन्दनन्दन- 
रूप से सुशोभित है; अतः इस रूप में भी उसका अलुप्तरकत्व 
अक्षरण ही है । 

अथवा 'कं सुखं तद्र,पा कुः प्रथिवी भाति यस्मात्‌ असौ ककुभः? 
अर्थात्‌ क सुख को कहते हैं, अत: जिनके कारण कु--प्रथिवी भी 
सुखस्वरूपा जान पड़ती है वे भगवान्‌ ककुभ हैं । तात्पर्य यह है 
कि भगवान्‌ के अलुप्रदक्त्व और. परमानन्द-सिन्धुत्व में तो सन्देह 
ही क्या है, उनकी सन्निधि से ता 'कु' शब्दवाच्या प्रथिवी भी 
आनन्दरूपा हाकर भास रही है। जिस समय रासलीला से 
भगवान्‌ अन्तर्हित हा गये उस समय श्रीकृष्ण-सीन्द्येसमास्वादन से 
प्रमत्त हुई गोपाङ्गनाएँ वृक्षादि से उनका पता पूछती हुई अन्त में 
प्रथिची से कहती हैं- | § 
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कि ते कृतं क्षिति तपे बत केशवाङ्धि- 
स्पर्शो्सत्रोत्पुलकिता ङ्गरुहैर्विभासि । 
अप्यडः्रिसम्भव उरुक्रमविक्रमाद्वा 
आहे वराहवपुषः परिरम्भणेन 1 

अर्थात्‌ “अरी प्रथिवि! तूने ऐसा क्या तप किया है कि 
जिसके कारण तू श्रीकृष्णचन्द्र के स्पर्शजनित आह्वाद से हुए 
रोमाश्चों से सुशामित है ? अथवा श्रीउरुक्रम भगवान्‌ के पाद- 
विक्षेपजनित चरणस्पर्श से या श्रीवराह भगवान्‌ के आलिङ्गन से 
तुझे यह रोमाशच हुआ है ९ 

यहाँ सन्देह हा सकता है कि प्रथिवी ता जड़ है, उससे ऐसा 
प्रश्‍न करना किस प्रकार सार्थक हागा ? तो इस सम्बन्ध में मेघ- 
दृत के यक्ष का दृष्टान्त स्मरण रखना चाहिये। वह भी ता मेघ- 
द्वार अपनी प्रियतमा के पास अपना सन्देश भेज रहा था । बात 
यह है कि जे. विरही होते हैं उन्हें चेतनाचेतन का विवेक नहीं 
रहता । प्रिया की वियागव्यथा से पीड़ित भगवान्‌ राम भी माना 
विरहियों की दशा का दिग्दर्शन कराते हुए कहते हैं--हे चन्द्र ! 
तुम पहले श्रीजानकीजी का स्पशे कर उनके अङ्ग-सङ्ग से शीतल 
हुई किरणों द्वारा फिर हमारा स्पर्श करो । इसी प्रकार यहाँ भी 
प्रथिवी से प्रश्‍न हा सकता है। विरहिणी त्रजाङ्गनाओं की दृष्टि 
में ता एथिवी भगवत्सम्बन्धिनी हेने के कारण चेतन ही है । 

अतः वे प्रथिवी से पूछती हैं, 'हे क्षिति ! तुमने ऐसा कान सा 
तप किया है? यदि कहा कि हम ता जड़ हैं, हमारे में तुम्हें तप 
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का क्या चिह्न दिखाई देता है? ता हमें ता माळूम होता है कि 
तुमने अवश्य ही कोई बड़ा तप किया है। इसी से तो तुम्हें 
भगवान्‌ के चरणस्पर्श का सौभाग्य प्राप्त हुआ है। इससे तुम्हारा 
आनन्दोद्रेक स्पष्ट प्रकट हाता है, क्योंकि विना आनन्दोद्रेक के 
रोमाश्च नहीं हाता । अत: परमानन्दकन्द श्रीकृष्णूचन्द्र के चरण- 
स्पर्शजनित उल्लास से ही तुम रोमाश्चित दो रही हो यहाँ 
प्रथिवी की ओर से यह कहा जा सकता था कि प्रथिवी का यह 
तरुलतारूप रोमाथ्व ता अनादि काल से है इसे तुम श्रीकृष्णचन्द्र 
के चरणस्पशे से हुआ कैसे मानती हो? इस पर कहती हैं 
“यह्‌ ता निश्चय है कि इस प्रकार की रोमोदूगति भगवच्चरणों के 
स्पशं से ही हा सकती है; चाहे यह श्रोकृष्णचन्द्र के चरणस्पर्श से 
हुई हा अथवा भगवान्‌ उरुक्रम के पादविक्षेप के समय उनके पद- 
स्पशं से हुई हा याः जिस समय भगवान्‌ ने वाराह अवतार लेकर 
तुम्हारा आलिङ्गन किया था उस समय उस आलिङ्गनजनित 
आनन्दोद्रेक से यह रोमाश्च हुआ हो । तुम्हें भगवच्चरणों का 
स्पशे अवश्य हुआ है और तुम हमारे प्राणाधार श्रोनन्द्नन्दन का 
पता भी अवश्य जानती हो; अतः हम पर दयादृष्टि करके हमें 
उनका पता बतला दो ।' 

'प्रथिवी का इस प्रकार का सौभाग्य ता परम्परा से है। अथोत्‌ 
यह सौभाग्य प्रथिवी के समस्त देश को प्राप्त नहीं है, वल्कि उसके 
"एक देश को ही है। किन्तु जिस प्रकार भगवान्‌ राम के चित्रकूट 
पर निवास करने से 'बिनु श्रम विन्ध्य बड़ाई पावा? सारा विन्ध्या- 
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चल ही सौभाग्यशाली सममा गया, उसी प्रकार यहाँ भी यद्यपि 
केवल त्रजभूमि को ही भगवान्‌ के चरणस्पर्श का सौभाग्य प्राप्त 
था, क्योंकि अन्यत्र रथादि या पादत्राणादि का व्यवधान अवश्य 
रहता था, तथापि उसी के कारण सारी प्रथिवी की सैभाग्यश्री 
की सराहना की गई। ब्रज को तो यह सौभाग्य प्राप्त था ही। 
इसी से कहा है-- 
“जयति तेऽधिकं जन्मना व्रजः श्रयत इन्दिरा शश्वदत्र हि |? 

अर्थात्‌ आपके प्रादुभू त होने से ब्रज बहुत ही धन्य-धन्य हा 
रहा है; क्योंकि यहाँ निरन्तर ही लक्ष्मीजी का निवास रहने लगा 
है। वैकुण्ठ की अधिष्ठात्री महालक्ष्मी वैकुण्ठलोक की सेव्या है, 
किन्तु यहाँ ता बह्‌ श्रयते--सेवते अर्थात्‌ सेवा करती है--सेविका 
है। यही नहीं 'बृन्दारण्यं स्वपदरमणं प्राविशद्गीतकीतिः? कहकर 
तो स्पष्ट ही वृन्दाररय की शोभा में भगवच्चरणों का ही कारणत्व 
निदेश किया गया । अतः सिद्ध हुआ कि जिनके कारण अर्थात्‌. 
जिनका चरण॒स्पश पाकर 'कु--प्रथिबी भी परमानन्दमयी हो रही 
है वे श्रीभगवान्‌ ही ककुभ हैं । 

अथवा 'कः ब्रह्मापि कुत्सिता भाति यस्मात्‌ असा ककुभः? अथात्‌ 
जिनकी अपेक्षा ब्रह्मा भी कुत्सित ही प्रतीत हाता है वे भगवान्‌ 
ही ककुभ हैं । ऐसी स्थिति में उनकी सवज्ञता और अल॒प्तदृक्ता 
में ता सन्देह ही क्या है ९ 

ऐसे अचिन्त्यानन्दैश्वयेशाली श्रीभगवान्‌ ब्रजाङ्गनाओं के रमण 
के लिये बृन्दारणय में कैसे आये ? इस पर कहते हैं के ब्रझणि 
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कै कुत्सिते अस्मदादावपि समान एव भातीति ककुभः? अर्थात्‌ वे 
भगवान्‌ ब्रह्मा और हम जैसे कुत्सितो में भी समान रूप से ही 
विराजमान हैं इसीलिये ककुभ कहे जाते हैं, क्योंकि भगवान्‌ की 
इष्टि में उत्कृट-अपकृष्ट भेद नहीं है। भला जव कि भगवान्‌ के 
स्वरूप का अपरोक्ष साक्षात्कार करनेवाले झुनियों की भी ऐसी 
स्थिति हाती है क्रि “साध्चुष्वपि च पापेषु समबुद्धिविशिष्यते! ता फिर 
स्वयं भगवान्‌ में विषम दृष्टि क्यों होने लगी ? 
भगवान्‌ तो समस्वरूप हैं 'निर्दोषं हि समं ब्रह्म !! वे केवल 
वरणमात्र से ही भेदद्दट्रिवाले से जान पड़ते हें । जिसने परप्रेमा- 
स्पदरूप से उनका वरण किया है उसी को 'ये यथा मां प्रपद्यन्ते 
तांस्तथैव भजाम्यहम्‌? इस नियम के अनुसार वे आत्मीयरूप से. 
'स्वीकार करते हैं। श्रीगासाईजी महाराज कहते हैं-- 
जद्यपि सम नहि राग न रोपू । 
गहहि न पाप-पुन्य गुन-देषू॥ 
तदपि करहिं सम-विषम ब्रिहारा | 
भक्त-अभक्त हृदय अनुसारा ॥ 
तात्पर्य यह है कि भगवान्‌ के सम-विषम व्यवहार में भक्त का 
हृदय ही हेतु है। परम करुणामय श्रीभगवान्‌ की परमभास्त्रती 
अचिन्त्य कृपा अपार है । किन्तु जिसने उसका प्राकस्य कर लिया 
है उसे ही उसकी उपलव्धि हाती है। इसका उपाय यही है कि. 
उस परम प्रेमास्पद तत्त्व को स्वकीय रूप से. वरण करे, उसकी 
प्राथना करे और उसे आत्मसमपंण करे । बस इसी से वह भग- 
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चत्कृपा प्रकट हा जायगी। इस प्रकार परमकरुण और कृपालु 
श्रीहरि हम जैसे कुत्सितों की मनारथपूर्ति के लिये भी सब प्रकार 
कृपा करते हैं 

अब एक दूसरों दृष्टि से इस शलाक के अथे का विचार करते 
हैं। प्रथम श्लोक की व्याख्या में एक स्थान पर कहा गया था 
शारदोत्फुङमह्लिका के समान आपातरमणीय स॒खों में ही आसक्त 
ता रात्रीः! अज्ञानरूप अन्धकार से व्याप्त उस प्राकृत प्रजा को 
देखकर भगवान्‌ ने रमण करने की इच्छा की । जिस समय भग- 
चान्‌ ने अज्ञानियों के हृदयारणय में रमण करने की इच्छा की उस 
समय उसे रमणाह बनाने के लिये पहले उनके हृदयाकाश में 
वैदिक श्रौत स्मात्ते धर्मरूप चन्द्रमा का उदय हुआ, क्योकि जव 
तक वर्णाश्रमधर्म का आचरण करके मन शुद्ध नहीं हांगा तव तक 
चह भगवत्‌-क्रीडा का क्षेत्र वनने योग्य नहीं हा सकता। हृदय 
की शुद्धि का प्रधान हेतु वैदिक श्रौत स्मात्ते कर्मो' का आचरण ही 
है। जैसे चन्द्रोदय से वृन्दारणय भगवक्क्रीडा के योग्य होता है. 
उसी प्रकार वैदिक श्रौत स्मात्ते कर्मों का अनुष्ठान करने से मनुष्य 
का हृदय भगवान्‌ की विहारभूमि वन सकता है । 

इसमें 'उडुराजः? का अर्थ एक तो चन्द्रमा ही ठीक है। दूसरे 
“रलयोः डलयोर्चैब’ इत्यादि नियम के अनुसार पहले 'इ' और 'ल' 
का सावणये होने से 'उळुराज:' और फिर 'ल? और 'र? का सावणये 
हाने से 'उरुराज:' माना जाय ता 'उरुधा राजत इति उरुराजः' 
ऐसा विग्रह्‌ करके यह अर्थ करेंगे कि यजमान, ऋत्विक्‌, द्रव्य 
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एवं दंवतारूप से अनेक प्रकार सशाभित होनेवाला यज्ञ ही उरुराज 
है। धमं के स्वरूप ये ही है। पहले हम कह चुके हैं कि अव- 
यवी अवयवों से अभिन्न हाता है। अत: धमं के अङ्ग होने के 
कारण ये यजमानादि धमरूप ही हैं। 'भ्रष्टादशोक्तमवरं येषु कर्म? 
इस वाक्य के अनुसार कमे अनेकविध साधनसाध्य ही है। इनमें 


द्रव्य और देवता ता कम के आन्तरिक साधन हैं और ऋत्विक्‌ 


यजमानादि उसके सम्पादक होने के कारण बहिरङ्ग हैं। इस 
प्रकार यह वैदिक श्रौत स्मात्ते कम ही चन्द्र है। बह जिस हृदय 
में उदित हाता है उसे ही शुद्ध करके भगवान्‌ की क्रीड़ाभूमि 
चना देता है । 
वह उडुराज कैसा है ? 'ककुभः-के स्वगे कै प्रथिव्यां 
भातीति ककुभः? अर्थात्‌ यह धमं स्वग और प्रथिवी में 
समानरूप से भासता है। यह सारा प्रपश्च धर्म का ही कार्य है, 
यदि धर्म न हा तो यह सव उच्छिन्न हो जाय। धर्म के विना न 
यह लोक है और न परलाक ही । “नायं लेके स्त्ययज्ञस्य कुतोऽन्यः 
कुरुसत्तम’ अतः धर्म ही देवताओं का रक्षक है और धम ही मनुष्यों 
का । इसी से भगवान्‌ ने कहा है-- 
देवान्‌ भावयतानेन ते देवा भावयन्तु वः । 
परस्परं भावयन्तः श्रेयः परमवाप्स्यथ ॥ 
अर्थात्‌ “इस वैदिक श्रौत स्मार्त कर्म से तुम देवताओं को 
सन्तुष्ट करो और देवता तुम्हारा पालन करें । इस प्रकार परस्पर 
परितुष्ट करते हुए ही तुम परम श्रय अथात्‌ मोच प्राप्त कर सकोगे |? 
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इस प्रकार साधारण स्वगोदि ही नहीं मोक्ष प्राप्ति में भी यह वर्णा- 
श्रमधम ही मुख्य हेतु है, क्योंकि विना वणोश्रमधम का यथावत्‌. 
आचरण किये चित्तशुद्धि नहीं हा सकती, विना चित्तशुद्धि के 
जिज्ञासा नहीं होगी, विना जिज्ञासा ज्ञान नहीं होगा और ज्ञान के. 
विना मोक्ष नहीं हो सकता । 
इसीसे यह भी वतलाया है कि 'यतोऽभ्युदयनिःश्रेयससिद्धिः स 
धर्मः? अर्थात्‌ जिससे अभ्युदय ( लौकिक उन्नति ) और निःश्रेयस 
( पारलौकिक परमोन्नति ) की सिद्धि हाती है वही धम है। तथा 
` ब्रियेते अभ्युदयनिःश्रेयसौ अनेनेति धर्मः? इस व्युत्पत्ति के अनुसार 
भी धम ही अभ्युदय और निःश्रेयस का धारण करनेवाला है। 
वस्तुतः वैदिक श्रौत स्मार्ते कम ही सम्पूर्ण प्रपश्च को धारण करने- 
वाला है; इसी से कहा है-_'धारणाद्धर्ममित्याहु® अथोत्‌ धारण 
करने के कारण ही इसे धमं कहते हैं । अतः शास्त्रानुमोदित वणो- 
श्रमधर्मं का यथावत्‌ आचरण करने से ही मनुष्य सब प्रकार की 
सिद्धि प्राप्त कर सकता है; और यही भगवत्पूजन का मुख्य प्रकार 
है-“स्वकर्मणा तमभ्यच्य सिद्धिं विन्दति मानवः'। इसी के द्वारा 
मनुष्य अन्तःकरण-झुद्धिरूपा, भगवद्भक्तिरूपा और भगवञ्ज्ञान- 
लक्षणा सिद्धियाँ प्राप्त कर सकता है । 
अतः जिसके हृदय में भगवान्‌ रमण करना चाहते हैं उसके. 
हृदय में पहले इस वर्णाश्रमधर्मरूप चन्द्र का ही उदय होता है । 
इस उडुराज के प्रियः और दीघेदशेन: ये दोनों विशेषण हें । वह 
उडुराज कैसा है? ।प्रिय:!--सवका प्रिय; क्योंकि सभी प्राणी 
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सुख चाहते हैं और सुख का साधन धर्म है। जो लोग ऐहिक 
अथवा आमुष्मिक सुख चाहते हैं उन्हें धर्म का आश्रय लेना 
चाहिये, क्योंकि उसकी प्राप्ति का साधन धमं ही है।- इसीसे 
बुद्धिमान्‌ लाग सुख की परवाह न करके धर्मानुष्ठान पर ही जोर 
देते हैं, क्योंकि वे जानते हैं कि साधन होने पर साध्य की प्राप्ति 
हो;ही जायगी। अतः जहाँ धम हागा वहाँ सख उपस्थित हो 
जायगा । श्रीगासाईजोी महाराज कहते हैं-- 
जिमि सुख संपति बिनहिं बुलाये । 
धमंसील पहुँ जाहि सुमाये || 
अर्थात्‌ जहाँ धर्म है वहाँ सव प्रकार के सुख और वैभव को 
आज नहीं तो कल अवश्य जाना पड़ेगा । यही नहीं, भगवान्‌ 
को भी धम ही प्रिय है, इसीसे वे स्वयं क “घमेसंस्थापनार्थाय 


सम्भकामि युगे युगे  अथात्‌ में युग युग में धम को सम्यक्‌ 


प्रकार से स्थापना करने के लिये जन्म ग्रहण करता हूँ । यद्यपि 
सवराक्तिमान्‌ होने के कारण वे विना अवतीणं हुए भी धमे की 
स्थापना कर सकते थे, तथापि अपनी इस परम प्रेमास्पद वस्तु की 
रक्ता के लिये उनसे अवतीण हुए विना नहीं रहा जाता; वस्तुत: 
प्रेमावेश ऐसा ही होता है । . इस विषय में एक आख्यायिका 
भी प्रसिद्ध है । 
कहते हैं, एक वार किसी सम्राट्‌ ने किसी बुद्विमान्‌ से कहा कि 
“यदि भगवान्‌ सर्वशक्तिमान्‌ हैं तो धम और भक्तों की रत्ता के 
-लिये अवतार क्यों लेते. हैं; इस कार्य को वे अपने सङ्कस्पमात्र से 
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ही क्यों नहीं कर डालते; अथवा उनके वहुत-से सेवक भी हैं 

उन्हीं से इसे पूरा क्यों नहीं करा देते ?? इसपर उस बुद्धिमान्‌ ने 

उत्तर देने के लिये एक मास का अवकाश माँगा । सम्राट्‌ का एक 

अति सुन्दर पुत्र था, उसके प्रति सम्राट्‌ का अत्यन्त स्नेह था। 

बुद्धिमान्‌ ने ठीक उसी के आकार की एक माम की मूर्ति बनवाई 

'और एक दिन, जिस समय सम्राट्‌ अपने बहुत-से सेवक और 
साथियों के सामने महल के तालाव में स्नान कर रहा था उस 
समय उस परिडत ने उस मोम के पुतने को दुलार करते इए 

तालाब की ओर ले जाकर उसे जल में गिरा दिया । . अपने लाड़ले 
'लाल को तालाब में गिरा जान सम्राट्‌ उसकी प्राणरक्षा के लिये 
तुरन्त तालाव में कूद पड़ा और वहाँ अपने पुत्र की आकृति का 

एक पुतलामात्र देखकर परिइत से इस अशिष्टता का कारण पूछा । 

पणिडत ने कहा--'महाराज ! यह्‌ आप के प्रश्न का उत्तर है; जिस 
प्रकार अपने वहुत-से द्वारी और दास-दासियों के रहते हुए भी 
राजकुमार के माहवश आपके ध्यान में इस काम के लिये किसी 
के आज्ञा देने की वात नहीं आई उसो प्रकार भगवान्‌ भी अपने 
अत्यन्त प्रिय भक्त या धम को सङ्कट में पड़ा देखकर स्वयं अवतीण 
'हुए बिना नहीं रह सकते ।? 

इस प्रकार यह धम-चन्द्र प्रिय है। इसके सिवा यही 

'भगवत्पराप्रि का भी असाधारण हेतु है; क्योंकि यह वर्णाश्रम धमे 
ही भगवान्‌ की आराधना का प्रधान साधन है, इसके सिवा किसी 
आऔर साधन से उनकी प्रसक्ता नहीं हा सकती-- 
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वर्णाश्रमाचारवता पुरुषेण पर: पुमान्‌। 
हरिराराध्यते पन्था नान्यक्तत्तोपकार णम्‌ || 

तथा भगवद्भक्ति ही तत्त्वज्ञान का प्रधान हेतु है; अतः परम्पराः 
से ज्ञान का साधन भी यह धमंचन्द्र ही है। यह बात सवथा 
सुनिश्चित है कि निगुण परमात्मा की प्राप्ति मन, बुद्धि, प्राण 
ओर इन्द्रियों की निश्चलता होने पर ही हा सकती है। इसीसे 
भगवती श्रुति कहती है-- 

यदा पञ्चावतिष्ठन्ते ज्ञानानि मनसा सह । 
बुद्धिश्च न विचेष्टते तामाहुः परमां गतिम्‌ | 

अर्थात्‌ जिस समय मन के सहित पाचों ज्ञानेन्द्रियाँ स्थिर हो 
जाती हैं तथा बुद्धि भी चेट्रा नहीं करती, उसी अवस्था के परमगतिः 
कहते हैं ।' किन्तु आरम्भ में यह इन्द्रियादि की निश्चेष्टा अत्यन्त 
दुःसाध्य है। अतः पहले वैदिक श्रौत स्मात्ते कर्मो का अनुष्ठान 
करके अपने देह और इन्द्रियादि की उच्छुङ्गल चेशओं को सुसंयतः 
करना चाहिये, तभी उनका निरोध करना भी सम्भव होगा | 

इसके सिवा और भी यह चन्द्र केसा है? “दीघंदर्शन:-- 
दीर्घेण कालेन फलात्मना दशनं यस्य इति दीघंदर्शानः । अथोत्‌. 
जिसका दीघेकाल पश्चात्‌ फलरूप से दर्शन हाता है, क्योंकि कमें फल 
होने में भी कुछ देरी अवश्य होती है; अथवा कीट-पतङ्गादि अनेक. 
योनियों के पश्चात्‌ जब जीव के मनुष्ययोनि प्राप्त होती है और 
उनमें भी जब उसका जन्म ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य इन तीन वर्णों के. 
अन्तर्नत होता है तब उसे इस धमचन्द्र का दशन होता है, क्योंकि: 
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उसी समय उसे वैदिक श्रौत स्मार्त धर्मों का आचरण करने का 
अधिकार प्राप्त होता है । इसलिये भी वह दीघरदर्शन है । 
अथवा 'दीर्घधमनपबाध्यं दर्शनं यस्य स दीघंदर्शनः' अरथीत्‌. 
जिसका दर्शन दीघ-अवाध्य है ऐसा यह धर्म-चन्द्र है, क्योंकि 
धर्म का ज्ञान वेदों से होता है और उनका प्रामाण्य किसी से 
बाधित नही है । 
वह्‌ धर्मचन्द्र किस प्रकार प्रकट हुआ ९ “स उडुराजः चर्षणी- 
नामधिकारिजनानां शुचः तत्तदभिलषिताप्रात्तिजन्या आर्तीः शन्तमैः 
सुखमयैः करे: सुखप्रदैश्च स्वर्गादिफलैम जन्‌ दूरीकुवंन्नुदगात अथात्‌ 
ह्‌ चन्द्रमा अधिकारी पुरुषों की अपने अभिलषित पदार्थों की 
अप्राप्ति के कारण होनेवाली दीनता के स्वर्गादि सुखमय और 
सुखप्रद फलों द्वांरा निवृत्त करता हुआ प्रकट हुआ । साथ ही 
स्वाभाविक कामकमेरूप आत्ति भी आर्ति की जननी होने के 
कारण आर्तति ही है। उसका मार्जन करता हुआ भी प्रकट हुआ | 
इस पक्ष में यह समझना चाहिये कि जा सुखरूप और सुखप्रद 
शास्त्रीय काम-कमादि हैं, उनसे स्वाभाविक काम-कमीदि की निवृत्ति. 
हाती है। 
ओर क्या करता हुआ प्रकट हुआ ? 
यथा प्रियः श्रीकृष्णः प्रियायाः श्रीबृषभानुनन्दिन्याः मुखमरुणेन 
विलिम्पन्नुदगात्‌ एवमेवायमपि प्रियो दीघंदर्शनश्च उडुराजोऽरुणेनः 
कमंजन्येन सुखेन तद्रागेण वा प्राच्याः प्राचीनाया बुद्ध: मुखं सच्वात्मकं` 
भागं बिलिम्पन तद्गतदुःखं दूरी कुवन्नुदगात्‌ । 
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जिस प्रकार प्रियतम भगवान्‌ कृष्ण अपनी प्रियतमा श्रीवृष- 
'भानुनन्दिनी के मुख को अपने कर्त कुछुम से अनुरसित करते 
प्रकट हुए थे उसी प्रकार यह प्रिय और दीबंदशन चन्द्र भी अरुण- 
कर्मजनित सुख अथवा उसके राग से प्राची -प्राम्भवा बुद्धि के 
-सत्त्वात्मक भाग को लेपित करते हुए अर्थात्‌ उसके दुःख को दूर 
करते हुए प्रकट हुए। अथवा यों समको कि “प्राच्याः अविवेक- 
दशायाः मुखं जाड्य स्वजनितेन नित्यानित्यविवेकेन तिरस्कुर्वन्नुदगात्‌? 
अर्थात्‌ बुद्धि की जा अविवेकदशा है, उसके मुख यानी जडता को 
अपने से उत्पन्न हुए नित्यानित्यविवेक से तिरस्क्रत करता हुआ 
प्रकट हुआ, क्योंकि वैदिक श्रौत स्मात्ते कर्मों का अनुष्ठान करने से 
चित्त छुद्र हाता है। इससे नित्यानित्यवश्तु विवेक दाता है और 
“विवेक से बुद्धि की जडता निवृत्त होती है । 
प्रथम स्छोक में जहाँ “ताः? पद से मुमुक्तरूपा प्रजा ग्रहण की 
-गई है वहाँ इस र्छोक का तात्पये इस प्रकार लगाना चाहिये कि 
“जिस समय भगवान्‌ ने सुमुक्षरूपा प्रजाओं के हृदयारण्य में श्रति- 
रूपा त्रजाङ्गनाओं का आवाहन कर उनके साथ रमण करने का 
“विचार किया उसी समय उस हृदयारएय को अतिशय सुशोभित 
करने के लिये 'उडुराज: विवेकचन्द्रः उदगात्‌'--डडुराज यानी 
'विवेक़रूप चन्द्रमा उदित हुआ । उस विवेकरूप चन्द्र को उडुराज 
क्यों कहा है ? इस पर कहते हे--'उडुस्थानीयासु किश्वित्प्रकाशन- 
-शीलास्वन्तःकरणवृत्तिषु शमदमादिरूपाखु वा राजते अतिशयेन दीप्यते 
' इति उडुराज:!--क्यांकि वह उडुस्थानीया मन्द्‌ प्रकाशमयी अथवा 
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शम-दमादिरूपा श्रन्तःकरण की वृत्तियां में राजमान-- अतिशय 
देदीप्यमान है, इसलिये उडुराज है । यह विवेक-चन्द्र उन सब की 
अपेक्षा अधिक शोभाशाली है, क्योंकि यह सववृत्तिवेद्य परमतत्त्व 
का अवद्योतक है। अथवा यों समझो कि जिसक्रे अन्तगंत समस्त 
वृत्तिवेद्य वस्त्वन्तर हैं यह्‌ विवेकचन्द्र उसका ज्ञान कराता है; अथवा: 
समस्त वृत्तियाँ, उनके विषय तथा आश्रय अर्थात्‌ प्रमाता, प्रमेय 
आर प्रमाण इन सवका अवभासक जो परमतत्त्व है उसका इस 
विवेकचन्द्र से ही बोध हाता है, इसलिये यह उडुराज है। अथवा; 
शान्तिदान्तिरूपा जो चित्तवृत्तियोँ हैं वे उडुस्थानीया हैं, उनकी शोभा. 
इस विवेक-चन्द्र के पृणीतया उदित हाने पर हीं हाती है, विना विवेक. 
के उनमें भी पूर्णता नहीं आती, इसलिये यहद उडुराज है । 

अथवा “रलयोः डलयोश्चेव? इत्यादि नियम के अनुसार 'उरुधा 
राजते शोभते इति उरुराजः?- जो अनेक प्रकार से सुशोभिन होता है 
वह उरुराज ही उडुराज है। विवेक के चार भेद हैं-साध्यालम्वन, 
साधनालम्वन, ऐक्यालम्बन और निर्विकल्पालम्वन । इस प्रकार 
अनेकों तरह से सुशोभित होने के कारण वह उरुराज है । त्वंपदार्थं 
के यथार्थे स्वरूप का साक्षात्कार करना साधनालम्वन विवेक है । 
पश्चभूतविवेकपूवेक तत्पदार्थं के वास्तविक स्वरूप का साक्षात्‌ 
रूप से अनुभव करना साध्यालम्वन विवेक है । तत्‌ और त्वंपदार्थो 
का ऐक्य निश्चय करना ऐक्यालम्बन विवेक है तथा व्वंपदार्थ कोः 
उपाधि देहादि तथा तत्पदार्थं की उपाधि स्थूल, सूक्ष्म एवं कारण 
प्रपश्वादि--इन दोनों प्रकार के विकल्पों को सबके अधिष्टानभूतः 
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-स्वप्रकाश परत्रह्म में लीन करके जो निर्विकल्प वस्तु का ज्ञान होता 
-है वह निर्विकल्पालम्वन विवेक है । 
यहाँ कोई कह सकता है कि विवेक ता दो मिश्रित वस्तुओं के 
-पार्थक््यकरण का नाम है, किन्तु यहाँ निर्विकल्पावस्था में तो समस्त 
प्रपश्च का अस्तित्व ही नहीं रहता। ऐसी अवस्था में किससे 
किसका विवेक किया जायगा? इस विषय में ऐसा समझना 
“चाहिये कि सम्मिश्रण सर्वदा सत्य पदार्थों का ही नहीं हुआ 
करता, सत्य और मिथ्या पदार्थों का भो हो जाता है। यदि 
-सत्य पदार्थो का ही सम्मिश्रण होता ता वे विवेक के पश्चात्‌ 
भी वने ही रहते; किन्तु जहाँ सत्य और असत्य पदार्थों 
का मेल है वहाँ तो विवेक के अनन्तर असत्य का निवृत्त हो 
जाना ही भूषण है। इस प्रकार निर्विकल्पालम्वन विवेक भी 
-सम्भव है ही । 
अथवा 'उरुतया . विस्तीणंतया राजते शोभते इति उरुराज:? 
क्योंकि पूर्णरूप से राजमान तत्त्वविवेक ही है। जे अन्तःकरण 
विवेकरहित है वह्‌ पूर्णतया अनर्थशून्य नहीं हो सकता । सभी 
: प्रकार के अनर्थो की निवृत्ति विवेक होने पर ही ता की जाती है; 
-जैसा कि कहा है-- 
सर्पान्‌ कुशाग्राणि तथोदकानि ज्ञात्वा मनुष्याः परिवर्जयन्ति । 
अज्ञानतस्तत्र पतन्ति चान्ये ज्ञाने फलं पश्य यथा विशिष्टम्‌ ॥ 
अर्थात्‌ ज्ञान में किस प्रकार विशेष फल है वह इसी से समझ 
-लो कि लाग सप, कुशा और जलाशय आदि का ज्ञान होने पर 
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ही उनसे वचते हैं, उनका पता न होने पर तो वे उनके शिकार 
हो ही जाते हैं । 

इसी प्रकार विवेक से ही मनुष्य की प्रवृत्ति भगवत्तत्त्व में होती 
है। यदि विवेक न हो तो कोन प्रेमास्पद है और कोन त्याज्य 
है--इसका ज्ञान ही कैसे हो ? अत: जो हृदयारण्य विवेकचन्द्र की 
शीतल और सुकोमल किरणों से अनुरसित नहीं हुआ उसमें भग- 
चान्‌ का प्राकत्य होना असम्भव है। इसलिये भगवत्साक्षात्कार के लिये 
अन्तःकरण में विवेकरूप चन्द्र का प्रादुभाव अवश्य हाना चाहिये। 

जा लोग इस विवेकचन्द्र को भगवद्भक्ति का वाधक समभते 
हैं, उनके विषय में क्या कहा जाय? उनके सिद्धान्तानुसार यदि 


LT 


छोतस्थिति ही परमकल्याण का हेतु है ता वह तो कीट-पतङ्ग सभी 
को प्राप्त ही है । अतः वे सभी परम कल्याण के भागी होने चाहिये । 
चस्तुतः प्रेम का कारण तो अपने परप्रेमास्पदत्व का ज्ञान ही है। 
यदि हमारी दृष्टि में अपने प्रमास्पद से भिन्न अन्य पदाथा की भो 
सत्ता रहेगी तो हमारा प्रेम उनमें भी वॅटा रहेगा और यदि'वे सव- 
के-सव अपने प्रेमास्पद में ही लींन हो जायेंगे तो हमारा सारा प्रेम 
सिमटकर एकमात्र उस अपने आराध्यदेव में ही पुञ्जीमूत हो. 
जायगा | प्रेम का नाश तो होगा नहीं, क्योंकि वह आत्मस्वरूप 
है। अतः निर्विक्रल्पालम्वनविवेक सम्पन्न हुए बिना ता ठीक-ठीक 
भगवतस्मेम हो ही नहीं सकता | 

एक वात ध्यान देने की और भी है। निरतिशय प्रेम सदा 
त्वंपदार्थ के लिये ही हुआ करता है; अपने आराध्यदेव में भी जो 
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प्रेम होता है वह आत्मीय होने के ही नाते होता है | इसीसे भगवती 
श्रुति कहती है-- 
“न वारे देवानां कामाय देवाः प्रिया भवन्त्यात्मनस्दु कामाय देवाः 


प्रिया भवन्ति? | 
अर्थात्‌. हे मैत्रेयी ! देउता लाग देवताओं के लिये प्रिय 
नहीं हाते; बल्कि अपने ही लिये प्रिय होते हें । जा उपासक 
अपने को भगवान्‌ से भिन्न सममते हैं वे किस लिये उनमें. 
प्रेम काते हैं? इसो लिये न, क्रि ऐसा करने से हमारा कल्याण 
हांगा, अथवा ऐसा करने में ही हमें आनन्द आता है; अतः 
उनका वह भगवत्मेम भी आत्मतुष्टि के ही लिये हाता है। 
जिन महानुभावो का ऐसा कथन है कि हमारा सिद्धान्त ता 
तत्सुखित्व अर्थात्‌ भगवान्‌ के सुख में सुखी रहना है वे भी 
इसी लिये ता भगवत्सुख में सुखी हैं न, कि उन्हें उसी में सुख 
मिलता है । 
इसे प्रकार यदि यह नियम है कि आत्मा के लिये ही सब कुछ 
प्रिय हाता है ता जा उपासक अपने से भिन्न मानकर किसी उपास्य 
की उपासना करता है, वह. भी वास्तव में ता अपने सुख के लिये 
ही ऐसा करता है । इस प्रकार उसका उपास्य उसके सुख का शेषभूत 
. हा जाता है किन्तु परप्रेमा्पद ते शेषी ही हुआ करता है, शेष 
नहीं हाता । वह ता शेषी का शेष होने के कारण आपेक्षिक प्रेम 
का ही आस्पद हता है। आत्यन्तिक प्रेम का आस्पद ता शेषी 


ही हाता दै। 
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अतः हम जिस किसी भी तत्त्व को अपने से भिन्न मानेंगे वह 
हमारे परप्रेम का आस्पद नहीं होगा । वल्कि जिसे हम अपने 
से भिन्न मानेंगे वह हमें अपना शत्रु समझकर अंपने परम स्वार्थ 
से च्युत कर देगा; क्योंकि अपने से भिन्न कोइ भी पदार्थ मानने 
पर द्वैत हो जाता है और थोड़े से भी द्वैत को श्रुति भय का कारण 
बतलाती !है--।उदरमन्तर॑ कुरुते अथ तस्य भयं भवति।? यदि 
कोई सभी को अपने से भिन्न समझता है ता सभी उसका तिरस्कार 
करने लगते हैं; जैसा कि श्रुति कहती है--'सवे तं परादाद्योऽ- 
न्यत्रात्मनः सर्वे वेद ।? 

इस पर कोइ-कोई मद्दानुभाव.कहा करते हैं कि अन्ुकूलों 
में भेद रहने पर भी भय नहीं होता, किन्तु अनुकूलता सदा बनी 
ही रहेगी । इसमें भी ता कोइ प्रमाण नहीं है। आज अनुकूलता 


है ता कल प्रतिक्रूलता हो सकती है। अतः अभय अभेद में ही 


है। इसो से कहा है-“अथ य उ एतस्मिन्नदश्ये अनात्म्ये अनिरुक्त 
अनिलयने अभयं प्रतिष्ठां विन्दते अथ से अभयं गतो भवति? | 
अर्थात्‌ जो केई इस अदृश्य, अरूप, अनिवोच्य और अनिकेत 
ब्रह्म में अभय स्थिति प्राप्त कर लेता है वह अभय पद्‌ को प्राप्त 
हा जाता है । 

यदि हम प्राकृत चुद्र पदार्थों का अपने आत्मा या आत्मीयों से 
` भिन्न सममते हैं ता वह हमें स्वार्थ से भ्रष्ट कर देता है तव यदि 
हम पूर्ण परब्रह्म परमात्मा को अपने सवोन्तरतम परप्रेमास्पद 
प्रत्यगात्मा से भिन्न मानेंगे ता वह हमें हमारे परम स्वार्थ से पतित 

२८ 
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क्यों न कर देगा ? इसी से विवेकी वेद, शान, धम, इश्वर इन 
सभो को, अपना परप्रेमास्पद बनाने के लिए, अपने से अभिन्न 
सममता है। वह्‌ एक अणु को भी अपने आत्मा से भिन्न नहीं 
सममा । इसलिये यह नास्तिकता .नहीं, परम आस्तिकता है। 
विवेक से भगवत्तत्त्व के पराक्त्वज्ञान की निवृत्ति हा जाती है। 
विवेकी भगवान्‌ के कोई वाह्य वस्तु नहीं समझता, उसकी दृष्टि में 
ता जिस अपने आत्मा के लिये सारी वस्तुएँ प्रिय हाती हें उसी 
का वास्तविक स्वरूप भगवान्‌ हदा जाते हैं। इसलिये उसका ते 
भगवान्‌ के प्रति निरुपाधिक और निरतिशय प्रेम हो जाता है । 
इस प्रकार यह विवेकरूप चन्द्र भक्तितत्त्व का वाधक नहीं, 
परम साधक है । उस उडुराज का विशेषण है 'ककुभः--कं ब्रह्मा- 
त्मकं सुखं कु कुत्सितं प्रकृतिप्राकृतात्मक जगत्‌ भासयतीति ककुभः? 
अर्थात्‌ क--ब्रह्मस्वरूप सुख और कु--प्रक्कति एवं प्राकृत पदाथा 
- से हानेवाला कुत्सित जगत्‌-इन दोनों को ही भासित करनेवाला 
हाने से यह ककुभ है। जिस समय जगत्‌ और परमानन्दमय 
परन्रह्म का विवेक होता है उस समय जागतिक सुख सवथा 
निःसार प्रतीत हाने लगता है। ब्रह्मानन्द ता निरतिशय और 
त्रिकालाबाधित है, किन्तु प्राकृत सुख सातिशय और अनित्य है; 
अतः ब्रह्मानन्द की बाढ़ में उस प्राक्त सुख का ता विलीन हा 
जाना ही परम मङ्गल है । 
अथवा "के ब्रह्मणि कुषु कुस्सितेष्वपि भाति दीप्यते इति ककुभः' 
अर्थात्‌ यह आत्मानात्मविवेक अथवा विवेक-चतुष्टय चाहे ब्रह्म 
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ने हो और चाहे कुल्सित-निम्नकोटि के प्राणियों में ददा, दोनों ही 

की शोभा बढ़ाता है। वस्तुतः न्यूनता ता वहां है जहाँ इसका 
अभाव है । 

'प्रियः?-यह भी 'उडुराजः' का ही विशेषण है; क्योंकि यह 
विवेक-चन्द्र परप्रेमास्पद श्री भगवान्‌ की प्राप्ति करानेवाला होने के 
कारण सभी को प्रिय है, तथा समस्त अनथो की निवृत्ति करने- 
चाला होने से भी प्रिय है । 

इसी का विशेषण 'दीर्घदर्शनः? भी है । “दीघंमनपबाध्यं॑ दशंनं 
यस्य अपोइपेयस्वेन समस्तपं दोषशङ्काकलङ्करा हित्येना प्रामाण्यशङ्काशत्य- 
चेदजनितत्वात्‌ असौ दीघंदर्शनः' अर्थात्‌ अपोररुपेय ददाने के कारण 
जा पुरुषोचित दोपों के शाङ्कारूप कलक से रहित है, अतः जिसके 
प्रामाण्य की भी कोई आशङ्का नहीं है उस वेद से उत्पन्न हाने 
के कारण जिसका दर्शन-जज्ञान दीघं यानी अबाध्य है, वह 
विवेकचन्द्र दीबंदशन है, क्योंकि विवेक वेद से होता है और 
वेद अपौरुपेय होने के कारण सव प्रकार के पुरुषोचित दोषों के 
शाङ्कारूप कलङ्क से रहित है । अथवा इसका दशेन .दीवकाल में-- 
अनेकों जन्मों के पश्चात्‌ हाता है--इसलिये यह दीघंदशन है; जैसा 
कि श्रोभगवान्‌ ने भी कहा है-- 

बहूनां जन्मनामन्ते ज्ञानवान्मां प्रपद्यते । 

ऐसा जा विवेकचन्द्र है वह 'चषणी!--अधिकारी पुरुषों के 
“शुचः शोकोपलक्षित विविध दुःखों को विचाररूप अपनी 
कल्याणमयी और सुखप्रद किरणों से माजन करता हुआ उदित 
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हुआ; क्योंकि मन की उच्छू खल वृत्तियो का शमन करने के लिये 
लाखों उपाय एक ओर और विवेक एक ओर है। उन मानसिक 
सन्तापों की शान्ति के लिये जो अन्य साधन हैं उनमें से बहुतों का 
तो अनुष्ठान ही असम्भव है तथा विना विवेक के उनसे पूणं शान्ति 
भी नहीं हाती । किन्तु यथार्थ विवेक तो एक क्षण में ही सभी 
विच्षेपों को शान्त कर देता है। हमारे चित्त में हर समय ऐसे 
विचारों का तुमुल युद्ध छिड़ा रहता है कि अमुक काय ठीक नहीं 
हुआ, अमुक पुरुष का व्यवहार उचित नहीं था, हमें अमुक समय. 
तक अमुक काये अवश्य कर लेना चाहिये, हमें असुक भाभट लगा 
ही हुआ है. इत्यादि। यह विक्षेप किसी भी प्रकार की वाह्य 
सुविधाओं से निवृत्त नहीं हा सकता; किन्छु जिस .समय ठीक-ठीक 
विवेक हाता है उस समय इसका ढूँढ़ने पर भी पता नहीं लगता । 
आयुर्वेद में भी कई जगह शारीरिक रोगों के हेतु मानसिक रोग 
ही माने गये हैं। उन मानसिक रोगों की चिकित्सा तो ओषधि 
- आदि से हो ही नहीं सकती | कई स्थलों में तो कारण की चिकित्सा 
करने से ही कार्य की भी चिकित्सा हो जाती है; किन्त जहाँ काये 
बहुत उम्र हा जाता है. वहाँ पहले ओषधिप्रयोग द्वारा कार्य का 
निर्बल करके पीछे कारण की चिकित्सा करते हैं। किन्तु यहाँ 
आध्यात्मिक राज्य में तो यदि शाक, माह एवं इंष्यो आदि रोगों की 
चिकित्सा हो जाय तो वाह्य व्याधियां का आश्रयभूत शरीर ही 
प्राप्त हा । अतः पूणं स्वास्थ्य तो उन मूलभूत रोगों की चिकित्सा 
हाने से ही प्राप्त हा सकता है। इसी से पूर्वकाल में जब शत्रुओं 
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से पराजित हाने पर किसी राजा का राज्य छिन जाता 
था तो वह महर्षियां की ही शरण लेता था और वे उसे यही 
उपदेश करते थे-- 
यत्किश्विन्मन्यसेडस्तीति सरवे नास्तीति विद्वि तत्‌। 
एवं न व्यथते प्राज्ञः कृच्ल्रामप्यापदं गतः || 
अर्थात्‌ तुम जिस वस्तु को ऐसा मानते हो कि वह है. उसे 
ही समझो कि वह है नहीं । ऐसा निश्चय रहने से बुद्धिमान्‌ 
पुरुप कड़ो से कड़ी आपत्ति प्राप्त होने पर भी व्यथित नहीं होता। 
वस्तुतः आत्मा से भिन्न जितना भी प्रतीयमान जगत्‌ है उसमें 
अस्तित्व-बुद्धिपू्क जो अले-वुरेपन का निश्चय करना है वही 
सारे दुःखों का मूल है। यह प्रपश्च तो अनन्त है। इसमें 
'किसीं भी समय अनुकूलता-प्रतिक्ूूलता का अभाव हो जाय यह 
सवथा असम्भव है। अतः जब तक इसमें सत्यत्व बुद्धि रहेगी 
तव तक हृदय के तापों की शान्ति हो ही नहीं सकती । वस्तुत: 
अभिनिवेशपूवक निरथेक एक ही वस्तु क्रा वारम्वार अनुसन्धान 
करना ही पूरा रोग है। किन्तु जिस समय विवेक-चन्द्र का 
उदय होता है उस समय सारी अनुक्ूलता-प्रतिक्रूलता वाळू की भीत 
के समान ढह. जाती है | 
चह विवेक-चन्द्र क्या करता हुआ उदित हुआ (--'अरुणेन 
ब्रह्मात्मना विषयेण प्राच्याः प्राचीनायाः धियः मुखं सत्वात्मकं भागं 
विलिम्पन? अर्थात्‌ अरुण यानी ब्रह्मरूप विषय से प्राम्भवा बुद्धि 
के सत्त्वात्मक भाग के विलेपित करता उदित हुआ । तात्पयं यह 
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है कि जिस समय विवेकरूप चन्द्र का प्रादुभाव हाता है उस समय 
बुद्धि पूर्ण परत्रह्मरूप रङ्ग से रैंग जाती है। यह नियम है कि बुद्धि 
अपने विषय से अनुरञ्जित हुआ करती है । - विवेक होने पर 
एकमात्र शुद्ध परन्रह्म की ही सत्ता रह जाती है; इसलिये उस समय 
बुद्धि त्रह्मरग से ही अनुरसित हो जाती है। प्रेम यानी राग 
का आस्पद होने के कारण भी परमात्मा अरुण कहा जाता है । 
अथवा यां समझो कि “प्राच्याः अविवेकदशापन्नायाः बुद्धः मुखं 
जाड्यात्मकं दुःस्वात्मकं वा भागः . अरुणेन ब्रह्मसाचतात्कारजन्येन सुखेन 
बिलिम्पन्‌ तिरोहितं कुवन्‌ उदगात्‌'--प्राची यानी अविवेक दशा को 
प्राप्त हुई बुद्धि के मुख--जाझ्यात्मक या दु:खात्मक भाग का अरुण 
यानी ब्रह्साच्ञात्कारजनित सुख से विलेपित--तिरोहित करता हुआ 
उदित हुआ । 
किस प्रकार उदित हुआ सा बतलाते हे--“यथा प्रियः श्रीकृष्णः 
प्रियायाः श्रीबृषभानुनन्दिन्या सुखम्‌ अरुणेन कुङ्ुमेन विलिम्पन्‌ उद- 
गात्‌ || अर्थात्‌ जिस प्रकार प्रिय श्रीकृष्णचन्द्र अपनी प्रियतमा श्री 
बृषभानुनन्दिनी के सुख को अरुण ङुङ्कुम से विलेपित करते हुए 
उदित हुए थे उसी प्रकार यह विवकचन्द्र उदित हुआ । 
इसके सिवा प्रथम शलाक की व्याख्या करते हुए जहाँ “ताः? शब्द 
से ज्ञानीरूपा प्रजा ग्रहण की गई है वहाँ पर यह. समझना चाहिये 
कि जिस समय भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने ज्ञानियों के विवेकी अन्तःकरण- 
रूप अरण्य में रमण करने की ईच्छा की 'तदैव'--उसी समय 'उड- 
राजः? परमात्मारूप चन्द्र का उनके विवेकी अन्तःकरणरूप वृन्दारण्य 
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में श्रुतिरूपा ब्रजाज्ञनाओं के साथ रमण करने के लिये उदय हुआ । 
यहाँ “उडुराजः? शब्द का तात्पये ऐसा समझना चाहिये--'उडुस्था- 
नीयेषु परिमितज्ञानक्रियादिशक्तिशीलेषु जीवेषु राजते इति उड्राज;? 
अर्थात्‌ परमात्मारूप चन्द्र उडुस्थानीय परिमित ज्ञानक्रियादिशील 
जीवों में राजमान हैं इसलिये उडुराज हैं । जीवों की उपाधि मलिन 
है, इसी से उनकी ज्ञान-शाक्ति और क्रिया-शक्ति अभिभूत रहती है । 
उनकी शक्ति परिन्छिन्न है। अतः उन्हें विषय के साथ इन्द्रियों का 
सन्निकर्ष होने पर ही कुछ ज्ञान होता है । प्रमाण-निरपेच्त ज्ञान नहीं 
होता, क्योंकि सारे प्रमाण आवरण के अभिभावक हैं । किन्तु परमात्मा 
की ज्ञान-शाक्ति और क्रिया-शाक्ति अपरिच्छिन्न हैं; उनकी उपाधिभूता 
लीलाशाक्ति भी परम विशुद्धा है। अतः वह अपने आश्रय परमात्मा 
का आवरण नहीं करती; इसलिये परमात्मा की स्वाभाविका ज्ञान- 
शक्ति और क्रियाशक्ति अपनी उपाधि से अनभिभता हने के कारण 
किसी प्रकार के प्रमाण की अपेक्षा नहीं रखती । इस प्रकार प्रमाणान- 
पेक्ष ज्ञान क्रियावान्‌ होने के कारण ही परमात्मा अन्य जीवों की. 
अपेक्षा अधिक राजमान ( शोभाशाली ) है और इसो से जीवरूप 
डड्ओं की अपेक्षा से उसे उडुराज कहां है । 
अथवा यां समझो कि घटाकाशस्थानीय जीव उडु के समान 
हैं और महाकाशरूप परमात्मा नियन्तृत्वेन जीवों में विराजमान 
है। यह्‌ नियन्तृत्व ऐसा है कि जैसे घटाकाश महाकाश के अधीन 
है उसी प्रकार अन्तःकरणावन्छिन्न चेतन्य परमेश्वर के अधीन है । 
इसी से अभेद होते हुए भी नियमन वन जाता है। अथवा जैसे 
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प्रतिविम्ब बिस्चाधीन हैं उसी प्रकार जीव इश्वर के अधीन हैं । 
इस प्रकार भी वह उडुराज है। ँ 
' अथवां 'रलयाः डलयेश्चैव” आदि नियम के अनुसार 'उडुराज:' 
के स्थान में 'उरुराजः? माने' ता यां समझना चाहिये--“उरुधा जीवे- 
शादिरूपेण बहुधा राजत इति 'उरुराजः' अर्थात्‌ जीव-इंश्वरादिरूप से 
अनेक प्रकार राजमान है इसलिये परमात्मा उरुराज है; जैसे कि कहा 
है-../इन्द्रो मायाभिः पुरुरूप ईयते |” अथवा सगुण-निगुणरूप से 
अनेक प्रकार राजमान है इसलिये उरुराज है; या जायमान और 
अजायमानरूप से राजमांन है, इसलिये उरुराज है; जैसा कि श्रुति 
'कहती है--“अजायमानो बहुधा व्यजायत' अथात्‌ अजन्मा हाने पर भी 
परमात्मा महदादि रूप से अनेक प्रकार उत्पन्न हुआ है। अथवा 
रासलीला में वे अनेक रूप से राजमान हुए थे इसलिये उरुराज 
हैं। श्रुति भी कहती है---'स एकधा भवति दशधा भवति शतधा 
"सहस्रधा भवति’ इत्यादि। अथवा बहुत से विभक्त पदार्थों' में 
. अविभक्त रूप से अकेला ही विराजमान है इसलिये परमात्मा 
'उरुराज है। “अविभक्त विभक्तेषु अर्थात्‌ विभक्त जे का्येवगे 
` उसमें परमात्मा अविभक्त यानी कारणरूप से स्थित है; अथवा 
विभक्त जा साक्ष्यवग उसमें वह अविभक्त यानी साक्षीरूप से स्थित 
है; या ऐसा समझो कि विभक्त. जा काल्पनिक प्रपश्व उसमें वह 
अधिष्ठानरूप से ओतप्रोत है। इन्हीं सब कारणों से परमात्मा 
' उरुराज यानी उडुराज है। वह स्वप्रकाश पूण परन्रह्म परमात्मा 
' जा सबका महाकारण और स्वरूपतः कार्यकारणातीत है, ज्ञानियों 
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के विवेकी अन्त:करणरूप अरण्य में रमण करने के लिये 
आविभूत हुआ | 
यहाँ रमण का अर्थ है तत्पदार्थे के साथ त्वंपदार्थ का ऐक्य हा 
जाना। जो अन्तःकरण विवेकचन्द्र की शीतल सुकोमल अमृतमय 
किरणों से सुशोभित है उस अन्तःकरण-रूप वृन्दारण्य में यह तत्प- 
दार्थेरूप भगवान्‌ त्वंपद के अर्थभूत अनन्त जीवरूप त्रजाङ्गनाओं के 
साथ रमण करने को अर्थात्‌ अपने साथ उनका तादात्म्य स्थापित 
करने को प्रकट हाता है, क्योंकि असली रमण तो यही है कि नायक 
आर नायिका का देश, काल और वस्तु रूप व्यवधान से रहित 
सम्मिलन हा । यही पारमार्थिक रमण है। लौकिक रमण में 
ता कुछ न कुछ व्यवधान रहता ही है; क्योंकि जब तक द्वैत बना 
हुआ है तब तक उसमें विभाग भी रहता ही है । 
चे भगवान्‌ रूप उडुराज सवके अभिलपित हैं, इसलिये “प्रियः? 
हैं, क्योंकि वे सभी के अन्तरात्मा हें । आत्मा नाम की वस्तु किसी 
'को भी अप्रिय नहीं हाती । संसार में सुख-प्राप्ति और दुःख 
निवृत्ति के लिये जितनी चेट्राएँ हाती हैं वे सव आत्मार्थ ही हैं। 
ऐसी स्थिति में अपने परप्रेमास्पद भगवान्‌ के साथ कौन रमण 
करना न चाहेगा ? 
इसके सिवा और भी वे कैसे हें ? 'दीघंदशेन?:--“अनाद्यविद्या- 
'बीजनिद्ृत््यनन्तरं दीघेण कालेन दर्शनं यस्य स दीघंदर्शनः' अथीत्‌ 
अनादि अविद्यारूप बीजभाव की निवृत्ति के पश्चात्‌ जिनका बहुत 
देर में दर्शन हाता है ऐसे ये भगवान्‌ दीवदशन हैं । . इस संसार 
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में नाना प्रकार के कर्मजाल में फॅसे हुए जीव के! प्रथम तो नर-देह 
ही ठुलेभ है; उसमें भी पुंस्त्व-प्राप्ति कठिन है तथा पुरुषों में भी 
विशुद्ध निष्काम भाव से स्वघमोचरण करना दुलेभ है, एवं स्वधम- 
परायणों में भी कोई विरले ही विवेक-वैराग्यनिष्ठ हाते हें । यह 
भगवद्दशीन अनेकों सापानातिक्रमणों के पश्चात्‌ प्राप्त होनेवाला है । 
इसलिये यह निश्चय ही अत्यन्त दीघेकालसाध्य है । 

किन्तु सबके अन्तरात्मा और. परप्रेमास्पद होने के कारण वे 
सबके सुलभ भी हैं। अतः "के ब्रह्मणि कुषु कुत्सितेपू सम एव 
भातीति ककुभः!'--क अर्थात्‌ ब्रह्मा में और कु--कुत्सित जीवों में 
समान रूप से भासमान होने के कारण ककुभ हैं । वे जिस प्रकार 
हमारे मन, वुद्रि और अहङ्कारादि तथा उनके विकार श्रद्धा, 
अश्रद्वा, धी, ही, आदि के अवभासक हैं उसी प्रकार ब्रह्मा से 
लेकर कीट-पतङ्गादि पर्यन्त सभी जीवों के प्रमाता, प्रमाण और 
प्रमेय के प्रकाशक हैं। इस प्रकार सवको सुलभ होने के 
कारण वे 'ककुभ! हैं । अतः "के स्वर्गे कौ पृथिव्यां सर्वत्रेव भातीति 
ककुभः? अथवा 'कं स्वर्गः कुः प्रथिवी भाति विभाति यस्मात्‌ स 
ककुभः? अर्थात्‌ भगवान्‌ स्वर्ग और प्रथिवी सभी जगह भासमान 
हैं अथवा उन्हीं से स्वगे और प्रथिवी भी भासमान हैं इसलिये 
भीवे 'कक्कुभ? हैं। अत: सव कुऊ उन्हीं से भासित है 'तमेव 
भान्तमनुभाति सर्वे तस्य भासा सर्वमिदं विभाति।? इस प्रकार वे 
सभी को सुलभ हैं। इसी से ज्ञानीरूप चषणियों की उपासना से 
सन्तुष्ट होकर वे अपने साथ उनका तादात्म्य स्थापित कर उन्हें 
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भगवदीय आनन्द का अनुभव कराना चाहते हैं। इसी लिये 
वे उनके विवेकी अन्तःकरण-रूप आकाश में उदित हुए । 

क्या करते हुए उदित हुए ?-'करैः स्वांशविशेषेबेप्रयिकसुखै- 
श्चरषेशीनामज्ञजनानामपि तत्सुखप्रामिनिमित्तान्‌ शुचः शोकान्‌ 
मृजन्‌ दूरीकुर्वन्‌ उदगात्‌? अर्थात्‌ वे अपनी किरणों से अपने 
अंशभत वैषयिक सुरों द्वारा चषणी यानी अज्ञजनां के भी उस 
सुख की प्राप्ति से होनेवाले शोकों को निवृत्त करते हुए 
उदित हुए । वास्तव में, विचारना चाहिये कि वेषयिक सुख भी 
क्या हैं ? वे अनन्त अविकारी परमानन्दमूति परत्रह्म के कण 
ही ता हैं। वे उस परमानन्द-सिन्छु की बूँदें ही ता हैं। किन्तु 
लोग श्रमबश भगवान्‌ को छोड़कर तुच्छ वैषयिक सुखों 
की अभिलाषा करके व्यर्थं दुःख पाते हैं। श्री गोसाईजी 
महाराज कहते हें - 

अस प्रभु हृदय अछत अविकारी । 
फिरहि जीव जग दीन दुखारी ॥ 

इस प्रकार, क्योंकि वैषयिक सुख परत्रह्म परमात्मा के 
ही अंशभत हें, इसलिये वे उनके हारा उन अज्ञ पुरुषों वे 
जा कि अनन्त भगवस्स्वरूपानन्द से अनभिज्ञ हैं, उन विषयों 
की प्राप्ति के कारण होनवाले शोक को निवृत्त करते हुए 
प्रकट हुए। और क्या करते हुए प्रकट हुए ९ 'प्राच्याः 
प्राचीनायाः नित्रत्तिकायाः बुद्ध मुखं प्रधानं सत्त्वात्मकं भागः, अरुणेन 
स्वाभिव्यक्तिजनितेन सुखेन विलिस्पन्‌ उदगात्‌? अथात्‌ वे प्राचीना 
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यानी निवृत्तिकामिनी बुद्धि के मुख यानी प्रधान सात्त्विक 
भाग को अपनी अभिव्यक्ति से उत्पन्न हुए सुख के द्वारा विलेपित 
करते हुए उदित हुए । भगवत्सुख का बुद्धि पर ही लेप करना 
युक्तियुक्त भी है; क्योंकि वही उसे ग्रहण कर सकती है “स्वयं 
'तदन्तःकरणेन गह्यते? अर्थात्‌ ब्रह्माभिव्यक्ति-जनित जा सुख है उसकी 
अभिव्यक्ति निश्चयात्मिका बुद्धि पर ही होती है। 
वे परत्रह्मरूप उडुराज किस प्रकार उदित हुए, सा वतलाते हैं 
“यथा कश्चित्‌ दीर्घदर्शनः दीर्धेण कालेन दर्शनं यस्य एवंभूतः 
प्रियः प्रियायाः विप्रोषितभतृ'कायाः शुचः विभागसम्भूतानि शोकाश्रूणि 
'शन्तमैः करैः करव्यापारेः मृजन्‌ करश्ृतेन अरुणेन कुंकुमेन मुखं विलिम्पन्‌ 
च स्याचथा? अर्थात्‌ जिस प्रकार कोई दीर्घकाल के अनन्तर आने- 
चाला प्रवासी पति अपनी वियोगसन्तप्षा प्रियतमा के शोकाश्रुओं 
को अपने सुशीतल कर-व्यापारों से पोंछता है तथा उसके मुख को 
अपने हाथ में लिये हुए कुंकुम से लाल कर देता है उसी प्रकार ये 
उडुराज उदित हुए । 
अथवा यां समझा कि जिस समय भगवान्‌ ने रमण करने को 
इच्छा की और गोपाङ्गनाओं के सौन्दय-माधुय एवं तप का स्मरण 
कर उनको वृन्दारण्य में आह्वान करने का संकल्प किया उसी समय 
'उडुराज-प्रेमास्बुराशि की वृद्धि करनेवाला चन्द्रमा सस्यरूप 
चर्षणियों के शोक-सूये की तीक्षणतर किरणों से उत्पन्न हुई 
स्लानता को अपनो सुशीतल किरणों से निवृत्त करता हुआ 
उदित हा गया । 
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इसके सिवा 'उड्राज:? इस शब्द से भगवान्‌ श्रीक्रष्णचन्द्र भी 
अभिप्रेत हा सकते हैं; क्योंकि यौवन की अतिशयता' के कारण वे 
उडुआं--नक्षत्रो--के समान स्वच्छ हैं और रञ्जन यानी अनुराग- 
जनक होने के कारण राजा हैं। अथवा यदि 'उरुराजः' ही 
“उड्राजः? है--ऐसा मानें ता इस प्रकार अर्थ करना चाहिये 
“स्वकीयप्रेमातिशयेन उरुधा रञ्जयतीति उरुराजः? अथवा 'उरून्‌ 
महदतस्तत््वद्शिनोऽपि मद्दामुनीन्‌ रञ्जयति स्वान॒रागयुक्तान्‌ करोतीति 
उरुराजः? अथोत्‌ अपनी प्रेमातिशयता के कारण अनेक प्रकार से. 
रजन करते हैं अथवा जा महान्‌ तत्त्वदर्शी भी हैं उन महामुनियों 
का भी अपने अनुराग-विशेष के द्वारा अनुर्जन करते हें इसलिये 
श्रीकृष्णचन्द्र उरुराज हैं । वे प्रिय अथोत्‌ धन, धाम और सुद्ृदवर्ग 
से भी प्रियतर * यानी सवके सबस्वभूत और दीघंदशन-जिनका दर्शन 
दीर्घं यानी अत्यन्त मूल्यवान्‌ है, ऐसे श्रीकृष्णचन्द्र चपणी यानी 
गापीजनों के शोक--प्रियतम के विरह-जनित सन्ताप को निवृत्त 


१, यों ता भगवान्‌ की अवस्था इस समय केवल ८-१० वर्ष की थी; 
किन्तु रास-क्रीडा के लिये वे इस समय अपनी योगमाया से युवावस्था- 
पन्न हे गये थे । 

२. 'यद्धामार्थं सुद्ृस्प्रियात्मतनयप्राणाशयास्तत्कृते ।? 

अर्थात्‌ गोपाङ्गनाओं के गह, धन, छुह्दद्‌, प्रिय, आत्मा, पुत्र, 
प्राण और मन ये सभी जिनके लिये थे । 
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करने तथा 'ककुभः१? सैन्द्योतिशय के कारण मन्दगामिनी प्राची 
पूजनीया प्रियतमा श्रीवृषभानुनन्दिनी के मानादिजनित आँसुओं 
को अपने कर-व्यापारों से निवृत्त करते एवं अरुण कुङझमादि से 
उनका मुख विलेपित करते विहारस्थल में आविभत हुए । 
श्रोवृषभानुनन्दिनी भगवान्‌ की नित्य सहचरी है] जिस 
प्रकार शक्ति के विनाःशिव, मधुरिमा के बिना मिश्री ओर दाहिका 
-शाक्ति के विना अग्नि नहीं रह सकते उसी प्रकार श्रीराधिकाजी'के 
बिना श्यामसुन्दर नहीं देखे जाते। वे उनकी स्वरूपभूता आह्वा- 
'दिनीशक्ति हैं । उन्हीं के कारण श्रीकृष्णचन्द्र की सारी शोभा है; 
अतः उन्हें छाडुकर वे एक पल भी नहीं रह सकते | वे निरन्तर 
“उनको सन्निधि में रहते हैं और एक-दूसरे से तादात्म्य को प्राप्त 
हा परस्पर एक-दूसरे की शाभा बढ़ाते हैं। माधुय भाव से 
“उपासना करनेवाले वहुत से भावुकों के मत में तो कृष्णकृपा की 
प्राप्ति के लिये श्रीप्रियाजी की उपासना ही कतेव्य है। उनका मत 
है कि श्रीराधिकाजी स्वाधीनभत् का हैं, भगवान्‌ उनके अधीन हैं, 
वे नित्य निकुञ्ज में निरन्तर श्रीप्रियाजी के सैन्द्यससास्वादन के 
लिये उन्हें अपने माधुर्य रस का नेवेद्य समपण करते हैं। इस 
प्रकार भगवान्‌ से आराधित होने के कारण ही वे 'श्रीराधा” 
कहलाती हैं । अतः उनका आह्वान करने के लिये भगवान्‌ को 


१. 'कुम्भ्‌ मन्दायां गता’ इस धातु से 'ककुभ:? शब्द सिद्ध 
दाता है । 
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चेणुनाद करने की आवश्यकता नहीं थी । वे ता उनकी सन्निधि 
में ही थीं और उनकी प्रसन्नता के लिये ही यह लीला भी की 
गई थी । 

ऐसी अवस्था में यह प्रश्‍न हाता है कि फिए भगवान्‌ के वेणु- 
नाद का और क्या प्रयोजन था ? यहाँ यही समझना चाहिये 
कि भगवान्‌ ने अन्य यूथेश्‍वरी और साधनसिद्धा ब्रजाङ्गनाओं को 
बुलाने के लिये ही वंशीध्वनि की थी । बे चिरकाल से भगवत्सङ्ग 
के लिये उत्सुक थीं और तरह तरह के त्रत-उपवास भी कर रही 
थीं, अतः उन्हें उनकी उपासना का फल देने के लिये ही भगवान्‌ 
ने वंशी-ध्वनि की ।१ 

x x x x 

इस तरह अखणएडमएडल श्रीत्रषभानुनन्दरिनी के मुख के 
समान चन्द्रमा को तथा उसकी शीतल सुकोमल रश्मियों से रञ्जित 
मनोहर वन को देखकर श्रीत्रजाङ्गनाआं का मन हरण करनेवाले 
वेणुगीत पीयूष का प्रवाहित किया। उस प्रेमानन्द समुद्र के 
वढानेवाले गीत को सुनकर उनका मन मोहित होकर कृष्ण की 
ओर आकर्षित हा उठा, माना कृष्ण ने हठात्‌ उनके मन को 
हर लिया । वस फिर क्या था, जैसे नदियाँ समुद्र की ओर दौड़ती 
हैं समस्त ब्रजाङ्गनाएँ संश्रम से श्रीकृष्ण की ओर चल पड़ी । 
मानो जब प्रेमानन्द में मन वह चला तव मन के परतन्त्र शरीर 


१. इसके बाद कुछ प्रवचनां के नोट नहीं लिये जा सके। आगे 
२१वे' श्लोक से व्याख्या चलती है । 
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भी उसी वेग .में वह चला।. यह गीत. पीयूषप्रवाहः इतर 
प्रवाहो की तरह अपने संसर्गी पदार्थों का गन्तव्य की ओर न 
ले जाकर उद्गम-स्थांन श्रीकृष्ण की ओर ही ले जाता है। किंवा 
जब श्रीकृष्ण के वेणुगीतरूप चौर : त्रजाह्ननाओं के धेय्य, विवेक 
आदि रत्नों से भरपूर मनामञ्जूषा कां हर ले गया तो वे व्याकुल 
होकर उसी के अन्वेषण के लिये दौड़ पड़ीं। काइ दोहन, कोई परि- 
वेषण छोड़कर, कोइ लेपन, माजन, अजन, पति-शुश्रषण छोड़- 
कर उलटे-पलटे भूषण-वसन धारण कर श्रीकृष्ण के पास चल पड़ीं । 
पति, पिता, भ्राता आदि के रोकने पर भी वे न रुकी । जव कुछ 
ब्रजाङ्गनाओं को उनके पति आदिकों ने गृह के भीतर रोक लिया 
- ता वे वहीं नेत्र मींचकर श्रीकृष्ण का ध्यान करने लगीं। प्रियतम 
के दुःसह विरहजन्य तीन्र ताप से समस्त पाप कम्पित हो उठे और 
ध्यानप्राप्त प्रियतम के परिरम्भणजन्य अनन्त आनन्द से पुण्य 
भी दुवल हा गये। इस तरह ब्रजाङ्गना सद्यः चीणवन्धन होकर 
गुणमय देह को त्याग जारवुद्धि से भी उन्हीं भगवान्‌ को प्राप्त 
हा गई । 
समीप में आई हुई त्रजाङ्गनाओं को देखकर भगवान्‌ अपनो 
वचन-चातुरी से माहित करते ' हुए वोले--“हे महाभागाओ, आपका 
स्वागत हा । हम आप लोगों का क्या प्रिय करें ? ब्रज में कुशल 
ता है? आप लोग अपने .आगमन का कारण कहो। यह 
घोररूपा रजनी घोर व्याघ्रादि जन्तुओं से निषेवित है। आप 
लोंग त्रज में जाओ। हे सुमध्यमाओ, यहाँ स्त्रियों को नहीं 
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ठहरना चाहिये। आप लोगों के माता, पिता, भ्राता, पति घर 
में न देखकर ढूढ़ते होंगे। वन्धुओं को संकट न पहुँचाओ। 
बहुत हा चुका, अव आप लोग विलम्ब मत करो । ब्रज का 
चली जाओ । 
आनन्दकन्द भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र ने ब्रजाङ्गनाओं को यहीं 
आदेश दिया कि तुम लोग गोष्ठ में रहकर अपने पतियों की शुश्रूपा 
करो । हमारी प्राप्ति का यही उपाय है । यदि पातिव्रत्य में 
तुम्हारी गति न हे! ता शुश्रुषरध्वं सतीः? पतित्रताओं की सेवा 
करो । इस व्याज से भगवान्‌ ने समस्त पुरुषों को यही उपदेशा 
किया है कि जिनकी गति परब्रह्म की उपासना में न हो वे 
देवता और माता-पितादि रूप वैदिक और लैकिक इश्वरों की उपासना 
करें । , यदि वे पहले इन इश्वरों कीं सेबा करेंगे ता क्रमशः उन्हें 
परमेश्वर की प्राप्ति हा जायगी । इससे सिद्ध हुआ कि जिन पुरुषों. 
के पाप-पुज की कर्म और उपासना द्वारा निवृत्ति हा गई है वे ही 
भगवद्धाम में प्रवेश करने के अधिकारी हो सकते हैँ 
नराणां क्षीणपापानां कृष्णे भक्तिः प्रजायते | 
इसके सिवा यह भी प्रसिद्ध ही है कि 
वर्णाश्रमाचारवता पुरुषेण परः पुमान्‌,। 
हरिराध्यते पन्था नान्यत्तत्तोषकारणुम्‌ | 
अतः यदि तुम वर्णाश्रम-धमोचार के द्वारा इन लौकिक और. 
वैदिक इश्वरों की सेवा करोगे: तभी परमेश्वर की प्राप्ति कर सकोगे । 
अनभिज्ञ पुरुषों को ही माहवश स्वघम में अरुचि और परधर्स 
२९ 
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में रुचि हाती है। इसी प्रकार अजुन को भी जो परधम में 
रुचि हुई थी वह उसका माह ही था। उसने जा ज्षात्रधर्म का 
परित्याग कर ब्राह्मणधम का आश्रय लिया था और बन्धुवध से 
विरत होकर कहा था कि “गुरूनहत्वा हि महानुभावान्‌ श्रेयो भोक्तृ 
भैक्ष्यमपीह लेके? वह उसका भयङ्कर व्यामाह ही था । 

जिस प्रकार रुग्णावस्था में पित्तादि के दूषित हा जाने से लोगों 
को निम्बादि कडु पदार्थों में रुचि हाने लगती है और दुग्धादि में 
अरुचि हो जाती है, उसी प्रकार माह के कारण ही स्वधम में 
अरुचि हुआ करती है। अतः रुचि हा या न हे, उचित यही 
है कि स्वधम का आश्रय लिया जाय और परधम का परित्याग 
किया जाय | 

इससे सिद्ध हुआ कि जिस प्रकार भगवान्‌ ने त्रजाङ्गनाओं से 
कहा था कि मुझ परपुरुष का सङ्ग छोड़कर तुम अपने पतियों की 
सेवा करो इसी प्रकार साधारण मनुष्यां को भी उनका यही आदेश 
है कि उन्हें स्वधम का ही आश्रय लेना चाहिये। जिस प्रकार 
छत पर जाने के लिये प्रत्येक सीढ़ी पर हाकर जाना पड़ता है, 
उसी प्रकार परमात्मप्राप्ति में भी क्रमिक साधना का अवलम्वन 
करना होता है। जो लाग सापानातिक्रम करके परमोच्च नैष्कम्ये 
का आश्रय लेते हैं, उनका ऐसा पतन होता है कि फिर उत्थान 
हाना दुलेभ हो जाता है। इसी से महापुरुष कमेत्याग में भय 
दिखलाया करते हैं । भगवान्‌ ने भी इसी कारण कर्मानुष्ठान 
की आवश्यकता प्रदर्शित करने के लिये अजुन से कहा था कि 
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संन्यासः कर्मयोगश्च निःश्रेयसकराचुभो । 
तयोस्ठु कर्मसंन्यासात्‌ कमयेगो विशिष्यते | 

साधारण पुरुषों के लिये ता यही क्रम है; हाँ, गुणातीतों की 
चात अलग है.। गुणातीत ता कहते ही उसे हैं जिसपर गुणां 
का आक्रमण न हा। अतः अज्ञ पुरुषों को उनका अनुकरण न 
करके स्वधर्म का ही आश्रय लेना चाहिये। यदि वे उसे छोड़कर 
नैप्कम्ये पर आरूढ़ हाना चाहेंगे ता सवथा पतित हो जायेगे । 

यह्‌ वात भी सुनिश्चित है कि प्रयत्न केवल साधन में ही होता 
है, फल में प्रयन्न नहीं हाता । साधन के पर्यवसान में फल ता 
स्वत: प्राप्त हो जाता है। यदि किसी काष्ठ का काटना है ता 
कुठार का उद्यमन और निपातन किया जाता है । वहाँ प्रयत्न की 
आवश्यकता कुठार के उद्यमन-निपातन में ही होती है, उसके 
परिणाम में द्वेंघीभाव ता स्वयं हो जाता है। इसी प्रकार 
आवश्यकता इसी वात की है कि हम सवसे पहले कर्म द्वारा अपनी 
उच्छूद्ठुल प्रवृत्तियां का निरोध करके फिर सात्त्विक प्रवृत्तियां द्वारा 
अपनी राजस, तामस प्रवृत्तियां का निरोध करें । उसके पश्चात्‌ 
जब हमारी सात्त्विक प्रवृत्ति का भी निरोध हो जायगा ता स्वस्वरूप 
की उपलब्धि स्वतः ही हो जायगी। ज्यां ही मानस व्यापार की 
शान्ति हुई कि 'तदा द्रष्टुः स्वरूपेऽबस्थानमः इस सूत्र के अनुसार 
द्रष्टा की अपने स्वरूप में स्थिति हो जाती है । . 

वस्तुत: नैष्कम्ये क्या है--इस वात को साधारण पुरुष समक 
भी नहीं सकते, इसी लिये वे कमेत्याग की व्यर्थ चेष्टा में प्रवृत्त 
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हाते हें । जिस प्रकार नौकारूढ व्यक्ति के अ्रमवश तटस्थ वृक्षादि 
चलते दिखाई देते हैं और अपने में स्थिरता प्रतीत होती है, उसी 


प्रकार अज्ञानियां के मोहबश अपने निष्क्रिय शुद्ध स्वरूप में कर्म 
की प्रतीति हाती है। इसी वात को भगवान्‌ ने इन शब्दों में 
व्यक्त किया है-- 

कर्मण्यकमं यः पश्येदकर्मणि च कम यः। 

स बुद्धिमान्‌ मनष्येषु स युक्तः कुर्ल कर्मकृत्‌ |। 

, वास्तव में अकम ता स्वरूपस्थिति है, वह कर्त्य नहीं है 
जो अकर्म को कत्तव्य संमभाकर देहेन्द्रियव्यापार की निवृत्ति का 
प्रयत्न करते हैं वे अकम के रहस्य से सवंथा अनभिज्ञ हैं। इस 
प्रकार का प्रयत्न भी ता एक व्यापार ही है; अतः वह, नित्वत्ति नहीं, 
उसे व्यापारशान्ति ही कहा जा सकता है। वस्तुतः 'संन्यासस्तु 
पूर्यब्रह्मणिण सम्यक्न्यासः? इस लक्षण के अनुसार पूर्ण ब्रह्म में सवंथा 
आत्मसमपेश करने का नाम ही संन्यास है। वह उपेय या 
साध्य है, उपाय या साधन नहीं है । इसी से भगवान्‌ गोपिकाओं 
को उपदेश करते हैं कि में ता उपेय हूँ, तुम सुभे प्राप्त करने के 
लिये पतिश्रश्रषण-रूप उपाय का अवलम्वन करो । 

यदि माह या दुर्देववश तुम्हारी स्वधर्म में निष्ठा नहीं है ता 
अहङ्कार छोड़ो ओर शाञ्जज्ञों का सत्सङ्ग करो । इससे स्वधम 
में तुम्हारी अभिरुचि हागी । इसी वात को लक्षित करने के लिये 
भगवान्‌ ने त्रजाङ्गनाओं से कहा है-“शुश्रूपध्बं सतीः? ( सत्पुरुषों 
'की सेवा करो ) स्त्रियां के लिये पतित्रता ही सत्पुरुष हैं। जिस 
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प्रकार स्रिया के लिये भगवान्‌ ने पतित्रताओं का सङ्ग करने की 
आज्ञा दी है, उसी प्रकार पुरुषों के शास्रज्ञ और नि:स्प्रह ब्राह्मणों 
का सहवास करना चाहिये । सनु भगवान्‌ ने भी ब्राह्मणों से ही 
उपदेश ग्रहण करने की आज्ञा दी है। वे कहते हैं 
अध्येतव्यमिदं शास्त्र त्राणेन प्रयत्नतः । 
शिष्येभ्यश्चोपदेष्टव्यं सम्यक्‌ नान्येन केनचित्‌ ॥ 
जो लोग देखादेखी दूसरों को उपदेश करने लगते हैं वे उनके 
पतन के ही कारण होते हैं। वास्तविक कल्याण ता शास्त्रज्ञ 
ब्राह्मण के ही उपदेश से हो सकता है। जिस प्रकार कोई साधा- 
रण पुरुप किसी वैद्यराज के थोड़े से ओषधिप्रयोगों को देखकर 
यदि स्वयं भी वैद्यराज डाने का दावा करके ओषधि देने लगे ता 
वह रोगियों की मृत्यु का ही कारण होता है, उसी प्रकार अनधि- 
कारी उपदेशक जनता के अमङ्गल के ही हेतु दाते हैं। अज्ञ जन 
केवल श्रवण के ही अधिकारी हैं|. शास्रज्ञ ब्राह्मणों से श्रवण 
करके वे अपना कल्याण अवश्य कर सकते हैं; इसी से भगवान्‌ 
ने कहा है कि-- 
अन्ये त्वेवमजानन्तः श्रत्वान्येभ्य उपासते | 
तेऽपि चातितरन्त्येव मृत्यु श्रतिपरायणाः॥ 
अतः उन्हें आत्मकल्याण के लिये श्रवण तो अवश्य करना 
चाहिये, किन्तु दूसरों को उपदेश करने का प्रयत्न न करना चाहिये । 
इस प्रकार जिस तरह छ्लियां को पतित्रताओं की सेवा करनी 
आवश्यक है. उसी प्रकार पुरुषों को ब्राह्मणों की शुश्रषा करनी 
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चाहिये। यदि उनकी सेवा में रहते-रहते जल्दी लाभ न भी 
हुआ तो “जब कछु काल करिय सत्सङ्गा। तबहि उमा ददाइहि भ्रम- 
भङ्गा ॥ कुळ दिन घेये. रखकर उनकी सेवा में तत्पर रहा । 
अधिक मल की निवृत्ति के लिये अधिक काल मार्जन की आवश्य- 
कता हाती है। इसी तरह जन्म-जन्मान्तर के पापों की निवृत्ति 
में कुळ समय लगना स्वाभाविक ही है। यदि उनके कथन 
में रुचि नहीं होती ता भी कुछ कालतो अरुचि से भी उन्हीं 
की आंज्ञा में रदो । वैद्य रोगी के लिये हितकर समझकर जो 
ओषधि देता है, रोगी के किसी प्रकार का ननु-नच न करके उसी 
को सेवन करना चाहिये; उसे अपनी रुचि की अपेक्षा नहीं 
करनी चाहिये । 
संसार में सत्सङ्ग वहुत दुलेभ है। साधु जन कहीं साइन- 
वोर्ड लगाकर नहीं बैठते । उनकी प्राप्ति सौभाग्य से ही होती है | 
श्रीगोंसाईजी महाराज कहते हैं--- 
सत्सङ्गति संसरति कर अन्ता । 
पुण्य पुञ्ज विनु मिलहिं न सन्ता ॥ 
श्रीमद्भगवद्गीता में आत्मकर्याण के लिये साधुसेवा की आव- 
श्यकता भगवान्‌ कृष्ण ने इस प्रकार दिखलाई है-- 
“तद्विद्धि प्रणिपातेन परिप्रश्नेन सेवया | 
उपदेच्यन्ति ते ज्ञानं ज्ञानिनस्तच्वदशिनः ॥? 
किन्तु सेवा में धेयं की बहुत आवश्यकता है; जर्द्बाजी से 
काम नहीं चलता । देखो इन्द्र ने दीचे काल तक सेवा की तभी 
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उसका अन्तःकरण शुद्ध हुआ और वह आत्मतत्त्व की उपलब्धि में 
` समथ हा सका । 
गीता में भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र कहते हैं-- 
परित्राणाय साधूनां विनाशाय च दुष्कृताम्‌ । 
धमसंस्थापनार्थाय सम्भवामि युगे युगे ॥ 
इस प्रकार भगवान्‌ ने 'साधुओं का परित्राण? अपने अवतार 
का प्रधान प्रयोजन बतलाया है। अव यह प्रशन होता है कि साधु 
किसे कहते हैं । भाष्यकार भगवान्‌ शाङ्कराचाये ने 'साधूनाम? 
इस पद्‌ का पर्याय “सन्मार्गस्थानाम्‌? लिखा है । 
किन्तु “सन्मा? क्या है ? इसका निर्णय हाना बहुत कठिन 
है। यदि कहा जाय कि शास्त्रानुमादित मागे का नाम सन्माग है, 
ता इसमें भी सन्देह होता है; क्योंकि यह निश्चय हाना कठिन है 
कि सच्छास्त्र कौन है। लोग शङ्का करते हैं कि वेद ही सच्छास्त्र 
क्यों है, कुरान या वाइविल आदि को ही प्रधान सच्छास्त्र 
क्यों न माना जाय ? यद्यपि यह वात युक्ति से भी सिद्ध की जा 
सकती है कि वेद ही सच्छास्त्र है तथापि यहाँ इसका प्रसंग नहीं 
है । इसलिये विशेष न कहकर थाड़ा-सा संकेत किया जाता है। . 
मान लीजिये आपको कहीं जाना है। अपने ध्रुव की ओर 
जाते-जाते आगे चलने पर आपको चार मागे मिले। उस समय 
_ चारों मार्गा से यात्री लोग आ-जा रहे हैं। आप उनसे पछते हैं 
कि अमुक स्थान को कौन माग जाता है, ता वे सभी अपने-अपने 
माग को वहाँ जानेवाला और अधिक सुविधाजनक बतलाते हैं। वे 
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अपने-अपने माग की प्रशांसा करते हैं-इतना ही नहीं अपितु अपने 
से भिन्न मार्गों को विन्नबहुल और त्याज्य भी बतलाते हैं । ऐसी अवस्था 
सें आप क्या करेंगे? हमारे विचार से ता आप यही देखेंगे कि 
इनमें कोई हमारा परिचित (आप्तपुरुष ) भी है। तव उनमें जो 
आपके आम के; आस-पास का होगा, औरों की अपेक्षा उसी का 
विश्वास करोगे । . अत: :विचारवानों का यही कत्तव्य है कि 
आप्तवाक्य का अवलम्बन करें । यह साधारण धर्म कहा जाता है 
कि जा आचार-विचार अपनी कुलपरम्परा से चला आया हो 
उसी का आश्रय लिया जाय । आप जिस देश, जाति, सम्प्रदाय 
या कुल में उत्पन्न हुए हैं उसमें जो पुरुष या शास्त्र अधिक आद्र- 
णीय माने गये हों उन्हीं के मार्ग का अवलम्वन करें, क्योंकि 
पिता अपने पुत्र का अहित कभी नहीं चाह सकता । अतः 
पिता-प्रपितामह-क्रम से जो मार्ग चला आया हो उसी का आश्रय | 
लेना चाहिये । 
धमे के विषय में यह व्यापक लक्षण है । यहद जैसा हिन्दुओं 

के लिये है वैसा ही इसाई, मुसलमान, जैन, वौद्ध आदि अन्य 
मतावलम्वियां के लिये भी है। उन्हें भी अपने-अपने आचार्य 
आर धमभन्थो का आश्रय लेना चाहिये। यदि आप आरम्भ से 
ही यह निश्चय करने लगेंगे कि कैन मागे श्रेष्ठ है ता इसका निर्णय 
कभी नहीं कर सकेंगे । यह तो बहुत लम्बा-चौड़ा क्रम है, इसका 
निर्णय ता कभी नहीं हागा। ऐसी अवस्था में आप धममार्ग का 
अवलम्बन कैसे कर सकेंगे ? 
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राजा को सारी शक्तियाँ प्राप्त हाती हैं; वह चाहे जिसे उजाड 
'सकता है और चाहे जिसे वसा सकता है; उसे कोई रोकनेवाला 
नहीं होता। फिर भी वह अपने ही वनाये हुए नियमां का 
अनुसरण करता है। वस्तुतः विना नियम के कोई भी व्यवस्था 
हो नहीं सकतीं । . इस प्रकार की नियम-श्वद्जला का नाम ही तो 
धर्म है। लौकिक श्द्लला से वद्ध प्रवृत्ति का नाम लौकिक व्यवहार 
है और वैदिक श्वट्ला से वद्ध प्रवृत्ति का नाम धम है। किन्तु 
नियस-निर्माण का कार्य अभिज्ञ पुरुष ही कर सकते हैं; अत: यहाँ 
फिर हमारा वही लक्षण लागू हा जाता है कि जा जिस धर्म, जिस 
जाति और जिस कुल में उत्पन्न हुए हैं उन्हें उसी में उत्पन्न हुए आप्र 
पुरुषों के साग का अवलम्बन करना चाहिये | 
विद्यार्थी को यदि काडे अक्षर दिखलाकर - कहा जाय कि यह 
“क! है और इस पर वह कहने लगे कि इसे. 'क' क्यों कहते हैं ता 
“उसे इसका हेतु किसी-प्रकार नहीं समझाया जा सकता और उसे 
केरा ही रहना पड़ेगा । इसका ज्ञान प्राप्त करने के लिये ता पहले. 
पहल उसे आचाय के कथन में अन्ध-श्रद्धा ही करनी हागी । पीछे 
जब उसकी बुद्धि विकसित होगी और उसे व्याकरण-शास्त्र के सूक्ष्म 
रहस्य का पता चलेगा ता उसे खयं ही सब बात मालूम हा जायगी । 
“जब वैद्य रोगी के ओषधि देता है तो वह क्‍यों नहीं कहता कि में इसे 
क्यों सेवन करू ? उस समय उसे वैद्य में श्रद्धा करनी ही पड़ती 
है। श्रुति ने भी 'श्र्धत्स्व तात भ्रद्धत्त्व' इस अजातशत्रु की 
“उक्ति द्वांरा श्रद्धा का ही विशेष महत्त्व प्रतिपादन किया है। . : 
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अतः आस्तिकां को यह तक करने की आवश्यकता नहीं है 
कि वेद अपौरुषेय क्यों हैं ? जा आयोवत्ते में उत्पन्न हुए हैं और 
आयेधमोवलम्बी हैं उन्हें पहले-पहल ऐसा मानना ही चाहिये। 
पीछे जब समभने की याग्यता हागी तब वे इस तथ्य को समक. 
भी सकेंगे । पहले योग्यता प्राप्त करा; 'श्लोकवार्तिक', 'तन्त्रवार्तिक? 
आर "पञ्चपादिका विवरण” आदि ग्रन्थों का देखो; तब समझ सकोगे 
कि वेद अपौरुषेय क्यों हैं। उस समय तुम यह जान लोगे कि 
वेद हो सच्छास्त्र क्यों हैं और उनसे भिन्न किसी अन्य ग्रन्थ को 
यह सम्मान क्यों प्राप्त नहीं है? इन्हीं के अनुमोदित धर्म की 
रक्षा करने के लिये भगवान्‌ कह रहे हैं 

परित्राणाय साधूनां विनाशाय च दुष्कृताम्‌ । 
धमंसंस्थापनार्थाय सम्भवामि युगे युगे ॥ 

अब तक हमने जा कुछ कहा है वह हमारी ही कल्पना हो-- 
ऐसी बात नहीं है। भगवान्‌ ने भी कत्तंव्याकत्तेव्य का विवेचन 
करने के लिये शास्त्र की ही शरण लेने की आज्ञा दी है। इसी से 
वे कहते हैं-'तस्माच्छास्त्र प्रमाणां ते कार्याकार्यव्यवस्थितौ |! वहः 
शास्त्र क्या है ? इसका भगवान्‌ स्पष्टतया खुले शब्दों में उत्तर 
देते हैं कि “वेदैश्च सर्वैरहमेव वेद्यो' । अतः वेद ही सच्छास्त्र है । 

पूवेमीमांसक शास्त्र! शब्द का अर्थ वेद ही करते हें । उत्तर-. 
मीमांसा का सूत्र है -'शास्त्रयानित्वात्‌'; इसकी व्याख्या करते हुए 
आचार्य लोग कहते हैं 'शास्रम्‌ ऋग्वेंदादि? । सांख्यादि में ता 'शास्त्र' 
शब्द का उपचार से प्रयाग होता है। जैसे 'वेदान्तः शब्द का मुख्य: 
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अर्थ उपनिपद्‌ है; ब्रह्मसूत्रादि में उसका औपचारिक प्रयाग हाता 
है, क्योंकि वे उन्हीं का विचार करते हैं । "शिष्यते हितमुपदिश्यतेड- 
नेन इति शास्म? इस व्युत्पत्ति के अनुसार भी वेद हो शास्त्र हैं, 
क्योंकि निरपेत्त हित का उपदेश उन्हीं में किया गया है। 
अन्य शास्त्रो में जो हितोपदेश है उसे श्रुति-प्रामाए्य की अपेक्षा 
है। वैदिक लोग दशन, स्मृति और गीता का भी स्वत:प्रामाण्य 
नहीं मानते; उनका प्रामाण्य वेदमूलक देने के ही कारण है । 
मनुस्मृति इसी लिये प्रामाणिक है क्योंकि वह वेदानुमादित धम का 
प्रतिपादन करती है और श्रुति उसके लिये कहती है कि यदव 
मनुरबदत्तद्धेपजम्‌? । श्रीमद्भगवद्गीता भी वेदाचुसारिणी होने के 
कारण ही प्रामाणिक है । यदि भगवदुक्ति हाने के कारण उसे स्वत:- 
प्रमाण कहा जाय ता वौद् दर्शन भी प्रामाणिक माना जायगा । 
किन्तु वेद-विरुद्ध हाने के कारण वौद्ध दर्शन भगवदवतार भगवान्‌ 
बुद्ध की उक्ति हाने पर भी प्रामाणिक नहीं है । 

प्रमाणों का किसी अर्थ में सांकय हाता है और किसी में व्य- 
वस्था हाती है। शब्द केवल श्रोत्रन्द्रिय से ही ग्रहण किया 
जा सकता है। उसका ज्ञान किसी अन्य इन्द्रिय से नहीं हा 
सकता। अतः श्रोत्र शब्द ग्रहण में इन्द्रियान्तर-निरपेच्त प्रमाण 
है। यहाँ प्रमाण की व्यवस्था है। किन्तु दूरस्थ जल नेत्र से 
भी ग्रहण किया जा सकता है। ऐसे ही और भी कितने ही 
पदार्थ हैं जो कई प्रमाणों से ज्ञात हा सकते हैं । उनमें प्रमाणों 
का सांकय है । 
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वेद स्वत:प्रमाण हैं और गोतादि का प्रामाणिकत्व वेदमूलक 
हाने के कारण है--ऐसा कहकर हमने गीता का निरादर नहीं 
किया । जैसा हम पहले दिखा चुके हैं हमारा यह कंथन भगवदुक्ति 
के ही अनुसार है। अत: यह ता उसका सम्मान है। जा लाग 
ऐसा कुतक करते हैं कि गीता के वेदानुसारी होने में क्या प्रमाण है 
उनकी यह चेटा साहस मात्र है। गीता के वेदानुसारित्व में शङ्का 
करना बड़ी भारी धरता है । 
एक वात बहुत ध्यान देने योग्य है। लोग चमत्कारों से बहुत 
आकपिंत होते हैं । शास्रानुयायियों पर जनता की ऐसी श्रद्धा नहीं. 
होती जेसो कि चमक्कारों पर होती है। किन्तु ऐसा कोई नियम 
'नहीं है कि सिद्धि वेदिकों में ही होती हो। जैन आदि अन्य सता- 
चलम्वियों में भी सिद्धियाँ और तितिक्षा आदि गुण देखे जाते हैं । 
परन्तु उनका अनुगमन नहीं करना चाहिये । चैदिक मतावलम्बी 
यदि इन गुणों से शून्य हो ता भी उसी का अनुसरण करना चाहिये। 
यदि अहिंसा और दया आदि भी हमारे शातं की विधि से विपरीत 
हों ता वें पाप हैं ओर शाब्लानुमादित हिंसा भी धमं है। अजुन को 
दया और करुणा ही ता हो रही थी; परन्तु भगवान्‌ कहते हैं--- - 
“कुतस्त्वा कष्मलमिदं विषमे समुपस्थितम्‌ | 
अनाय॑जुष्टमस्वग्य॑मकी तिकरमजु न ||? 
इस प्रकार भगवान्‌ ने उस दया और करुणा को भी “अनारय॑जुष्ट', 
“अस्वरग्यः ओर “अकौर्तिकर' 'कष्मल”ः ( पाप ) कहकर त्याज्य 
चतलाया है । 
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अतः पहले लकीर के फकीर वनो।. जा कुछ शास्त्र कहता है 
उसे आँख मूँदकर ग्रहण करो । पहले कुछ योग्यता प्राप्त कर ला 
तव निर्णय करना । यदि तुम्हें कोई अनुमान करना है ता पहले 
प्रतिज्ञा, व्याप्ति एबं निगमन आदि पश्चावयव वाक्य एवं हेब्नाभास 
आदि का ज्ञान प्राप्त करो। जब तक तुम्हें सत्‌ और असत्‌ हेतु 
का विवेक न होगा तव तक ठीक-ठीक अनुमान कैसे कर सकोगे ? 

हमें शान्ति, तितिक्षा आर अहिंसा ये कुछ भी अपेक्षित नहीं 

; हमें केवल वैदिक विधि की अपेक्षा है। जो ऐसा मानते हैं 
कि तस्माच्छास्त्रं प्रमाणं ते कार्याकार्यव्यवस्थितौ? यह्‌ भगवद्वाक्य है 
आर जो भगवद्वाकय को अपना सवस्त्र मानने का दावा करते हैं 
उन्हें ता यही कत्तञ्य है, ओरों के लिये हमारा कुछ कहना नहीं 
है । -आज-कल लोगों की कुछ ऐसी प्रवृत्ति है कि जव वे दूसरों 
के आचरण पर दृष्टि डालते हैं ता उन्हें निरी भूलें ही भूल दिखाई 
देती हैं, किन्तु अपनी भूल उन्हें कभी नहीं दीखती । श्रीगोसाईजी 
महाराज कहते हैं---'पर उपदेश कुसल बहुतेरे । जे आचरहिं ते नर 
न घनेरे |? अतः दूसरों की समीक्षा में. न पड़कर -पहले हमें 
अपनी ही ओर देखना चाहिये । 

शास्त्र की आज्ञा है कि “स्वधर्माचरणं शक्तया विधर्माच निवर्तनम्‌? 
( स्वधर्म का यथाशक्ति पालन करना चाहिये और विधम का 
त्याग ) जो लाग यथाशक्ति स्वधमं का पालन करते हैं 
वे ही सत्पुरुष हें। कुछ कमे ते ऐसे हैं जिनका न करना पाप है; 
जैसे सन्ध्या, अग्निहोत्र एवं बलिवैश्वदेव आदि । वे नित्य कर्म 


Al 
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हैं। इसी प्रकार पावण श्राद्धादि नैमित्तिक कम भी अवश्य कर्तव्य 
हैं। उनका परित्याग करने में दोष माना गया है। आज थोड़े 
से ब्राह्मण ही ऐसे दिखाई देते हैं जो इन सब धर्मो' का यथायोग्य 
पालन करते हैं। परन्तु उनके प्रति अन्य लागों की विशेष आस्था 
नहीं देखी जातो; अत: उनका उत्साह भी कितने दिन रह सकेगा । 
प्रवृत्ति के लिये आस्था की भो अत्यन्त आवश्यकता है | इसो लिये 
प्रत्येक. ग्रन्थ के पहले उसका माहात्म्य दिया जाता है। और 
'उस ग्रन्थ के पाठ के समय उसका पाठ भी अनिवार्य होता है। 
वह अरथेवाद्‌ अभिरुचि की वृद्धि के लिये है। किन्तु उस कम के 
कती को उसमें अथेवाद दृष्टि नहीं करनी चाहिये। इसी से नाम 
में अथंवाद बुद्धि करना भी एक नामापराध माना गया है। 
नामाच्चारण न करने का दोष निवृत्त हो सकता है; परन्तु नामा- 
पराध की निवृत्ति नहीं हो सकती । अतः यदि वैदिक कर्मो' की 
प्रबृत्ति करनी है ता उसका माहात्म्य भी सत्पुरुषों में प्रख्यात हाना 
चाहिये । कमयाग की आज भी बहुत महिमा है। परन्तु इस 
-समय इसके अनेक अर्थ हा रहे हैं। 'योगः कर्मसु कैशलम? इस 
भगवदुक्ति का आश्रय लेकर महात्मा तिलक ने तो कर्म करने की 
कुशलता को ही कमयोग कहा है। किन्तु भगवान्‌ का ता यही 
कथन है कि “कर्म ब्रह्मप्रतिष्ठितम? अर्थात्‌ कमे ब्रह्म में स्थित है। 
यहाँ 'ब्रह्म' शब्द का अर्थ करते हुए वे कहते हैं कि 'ब्रह्माक्षरसमुद्धवम? 
“अर्थात्‌ ब्रह्म अक्षर परमात्मा से उत्पन्न हुआ है। अत: वेद ही 
ब्रह्म है और वेदाक्त कम ही कर्मयोग है । 
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आज भक्तशिरोमणि श्रीगोसाई'जी महाराज की 'कलि नहि' 
धर्म न कमे विवेकू । रामनाम अबलम्बन एकू? इस उक्ति का अव- 
लम्बन करके सारे धम-कर्मा' को तिला'जलि देकर केवल हरिनाम- 
सङ्कीतन में लगने की ही प्रवृत्ति हा रही है । हम भगवन्नाम सङ्कीतेन 
को हेय-दृष्टि से नहीं देखते । वह ता परम मङ्गलमय है । परन्तु 
गासाई जी के तात्पर्य को न समझकर उनकी उक्ति का आश्रय लेकर 
कत्तेव्य कम की अवहेलना करना कदापि क्षम्य नहीं हा सकता । 
जव तक कर्म के करने में परम लाभ सुनिश्चित न होगा और 
'उसके परित्याग में परम हानि का निश्चय न होगा तब तक उसमें 
प्रवृत्ति नहीं हो सकती । जिस प्रकार आत्मज्ञान के लिये श्रुति 
कहती है कि 'इद्द चेदवेदीदथ सत्यमस्ति न चेदिहावेदीन्महती विनष्टिः? 
उसी प्रकार कर्म के अकरण में भी प्रत्यवाय प्राप्ति का पूर्ण निश्चय 
होना चाहिये । इसी से अग्निहोत्रादि नित्यकमां के लिये तो शास्त्र 
की जबरदस्त आज्ञा है किन्तु सोमादि नित्यकमों के लिये यथाशक्ति 
पद्‌ का अध्याहार किया गया है। नित्यकमाँ में भी यथाशक्ति 
पद का अध्याहार हो सकता है; जैसे रोग के समय सन्ध्योपासन न 
कर सके तो केवल मानसिक संध्या ही कर ले अथवा केवल अघ्य- 
दान कर ले। किन्तु अधमं तो कभी कत्तव्य नहीं हो सकता । 
अतः क्षत्रिय वैश्य को ब्राह्मण के धर्म का आश्रय करना अथवा 
शूद्र का वेदाध्ययन करना कभी विहित नहीं हो सकता । 
इसलिये यदि तुम परम कल्याण चाहते हो तो ऐसे ब्राह्मणों का 
समाश्रयण करो जो पाप से सवथा वचा हुआ हो और धर्म का 
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यथाशक्ति पालन करता हो । वही सत्पुरुष है। उसकी सेवा 
करने से ही परमात्मा की प्राप्ति कर सकेगे। भगवान्‌ ने “शुश्रूषध्वं 
सतीः? ऐसा कहकर सवसाधारण के यहीः उपदेश किया है । 
पहले कह चुके हैं कि जीवमात्र परतन्त्र हाने के कारण केवल 
परब्रह्म परमात्मा ही पूर्ण पुरुष है। 'पतीन्‌ शुश्रषध्वम्‌? इस कथन 
से भी स्त्रीमात्र के परमपति सच्चिदानन्दघन परमपुरुष परमात्मा 
ही विवक्षित हैं। अत: जिस प्रकार स्त्रियां के पतियों का शुश्र पण 
आवश्यक है उसी प्रकार जीवमात्र को पूणे परब्रह्म परमेश्वर की 
आराधना करना परम कत्तव्य है। इसमें किसी प्रकार की शाङ्का 
नहीं करनी चाहिये । 
परन्तु एक ही परमात्मा की आराधना विवक्षित हाने पर भी 
यहाँ “पतीन्‌! ऐसा बहुवचन क्यों है? यह कथन जीवभेद की 
दृष्टि से है। जिस प्रकार गगनस्थ सूर्य एक ही है तथापि जलपात्रों 
के भेद से उसके अनेकों प्रतिविम्व पड़ते हैं, उसी प्रकार एक 
ही सब्चिदानन्द्घन परमात्मा विभिन्न अन्तःकरणों में विभिन्न रूप 
से प्रतिफलित हे। रहे हैं। अथवा भावनाभेद या अवतारभेद के. 
कारण यह्‌ बहुवचन हे! सकता है, क्योंकि एक ही भगवान्‌ राम, 
कृष्ण, शिव आदि अनेक रूपों में प्रकट हुए हैं। गोपाङ्गनाओं के 
लिये ता यह प्रयोग आदराथं भी हा .सकता है, क्योंकि उनके लिये 
ता एकमात्र भगवान्‌ ही आराध्यदेव, रक्षक, पति ओर गुरु हैं, 
तथा गुरुजन आदि आदरणीय व्यक्तियों के लिये बहुवचन का 
प्रयाग किया जाता है। इसके सिवा इस प्रकरण में रासलीला के 
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समय एक ही भगवान्‌ अनेकरूप होनेवाले हैं। अतः भावी 
भेद के कारण भी यह कथन हो सकता है । 
यदि तुम पतिशुश्रपण की रीति न जानती हो, तुम्हें इस वात का 
पता न हो कि पतिदेव को किस प्रकार अपने अनुकूल वनाया 
जाता है तो 'शुश्रूपध्बं सतीः'--पतित्रताओं की सेवा करो । इससे 
तुम सेवा की विधि जान जाओगी। जैसे श्रीसीताजी को श्री 
अनसूयाजी और कैशाल्याजी आदि ने उपदेश किया था उसी 
प्रकार, जीव अपने परमपति सर्वेश्वर भगवान्‌ को कैसे अपने अनुकूल 
करे यदि यह जानना हो! तो, उसे वेसा आचरण जानने के लिये 
सत्पुरुषो की सेवा करनी चाहिये। जो लाग भगवान्‌ को प्रसन्न 
करना जानते हैं और जा शास्त्रानुमादित माग से चलते हैं वे ही 
इस मार्ग में सत्पुरुप हैं। उनकी कूपा से भगवान्‌ की प्राप्ति हो 
जाने पर फिर कुळ भी दुलेभ नहीं रहता । भगवान्‌ के संकल्प से 
ही वन्ध-माक्त की प्रवृत्ति है। जब तक भगवान्‌ में अनुराग नहीं है 
तब तक तुम केसे ही विद्वान्‌ या मेधावी हा यों ही भटकते रह 
जाञ्जोगे। सारा शास्त्रज्ञान भी भगवद्वक्तिविमुखो के लिये केवल 
भारमात्र रह जाता है 
मद्भक्तिविमुखानां हि शास्त्रगर्तेषु मुह्यताम्‌ । 
नज्ञानं न च मोषः स्यात्तेषां जन्मशतैरपि ॥ 
यह वात भगवद्धक्ति-विमुख शास्जज्ञों के लिये है। इससे हम 
शास्त्र की अवहेलना नहीं करते । ऐसा शास्त्रज्ञ दूसरों का कल्याण 
तो कर सकता है किन्तु स्वयं कारा ही रह जाता है; जैसे दीपक औरों 
३० 
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को तो प्रकाशित करता है किन्तु उसके नीचे अँथेरा ही रहता है । इस 
विषय में विद्वानों की भी ऐसी ही सम्मति है कि विद्वान्‌ रागी होने 
पर भी दूसरों का कल्याण कर सकता है. किन्तु शास्त्रानभिज्ञ पुरुष 
विरक्त होने पर भी दूसरों को पथप्रदर्शन नहीं कर सकता । जिसके 
हाथ में दीपक है वह स्वयं भले ही अँधेरे में रहे परन्तु दूसरों को 
तो प्रकाश प्रदान कर ही सकता है। इसी प्रकार एक विद्वान्‌ भी, 
जा सव प्रकार के अधिकारियों के लिये तदनुकूल साधनों का ज्ञान 
रखता है, यदि स्वयं आचरण न भी करे ता भी दूसरों को ता ठीक- 
ठीक उपदेश कर ही सकता है। ऐसी गाथा भी है कि कहीं कथा 
हाती थी । उसे सुन-सुनकर श्रोता ता कितने ही मुक्त हा गये परन्तु 
पणिडतजी कथा ही बाँचते रह गये । क्योंकि जब तक शारख्रानुमादित 
आचरण न हागा तत्र तक केवल शाखज्ञान से कोई कल्याण का 
पात्र नहीं हा सकता । “आचारहीनं न पुनन्ति वेदाः? मरणकाल में 
सारे शास्त्र इसी प्रकार छोड़कर चले जाते हैं जैसे पत्रहीन वृक्ष को 
पक्तिगण । अतः आत्मकल्याण में आचरण की ही प्रधानता है । 
इसी से कहा है-- 
पणिडता बहवो राजन्‌ बहुज्ञा संशयच्छिदः | 
सदसस्पतयो ह्येके असन्तोपात्पतन्त्यधः | 

अत: साधन-सम्पन्न प्राणी ही आत्मकल्याण कर सकता है । 
इसलिये जा शास्त्रज्ञ है परन्तु शास्त्रोक्त धर्मो में निष्टा नहीं रखता 
उसके लिये शास्त्र अकिश्चित्कर हैं। वह दूसरे के लिये अवश्य 
आदरणीय है परन्तु उसे स्वयं अपने पर जुगुप्सा ही करनी चाहिये। 
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'उसके प्रति श्रद्धा और सद्भाव रखने से दूसरों का कल्याण अवश्य 
हो सकता है; भले ही वह स्वयं नरकगामी ही हों । कई पदार्थ 
ऐसे हैं जा स्वत: स्त्ररूपतः पतित हैं परन्तु यदि उनकी विधिवत्‌ 
सेवा-पूजा की जाय तो अपने उपासक का कल्याण कर सकते हैं । 
गा स्वयं पशु है परन्तु अपने भक्त का गालोक ले जाती है । अश्वरथ 
चत स्वयं पापयोनि स्थावर है किन्तु अपनी पूजा करनेवाले का 
कल्याण कर सकता है। इसी प्रकार ब्राह्मण यद्यपि शारीरडट्टि से 
महा अपवित्र, अस्थि-मांस एवं चमरूप ही है, ता भी अपने में 
श्रद्धा रखनेवाले के लिये ता सब प्रकार मंगलका ही कारण 
होता है। 
ब्राह्मण यदि दुराचारी भी हा ता भी पूजनीय है। श्रीगासाईंजी 
महाराज कहते हे-- 
पूजिय विप्र सकलगुणहीना | 
नहिं न शद्ग गुण ज्ञान प्रवीना ॥ 
दुष्ट धेनु दुही सुनि भाई। 
साधु रासभी दुही न जाई॥ 
ऐसी ही वात एक स्मृति में भी कही गई है-- 
दु:शीले[ऽपि द्विजः पूज्यः न तु शूद्रो जितेन्द्रियः । 
कः परित्यज्य गां दुष्टां दुहेच्छीलवतीं खरीम्‌ ॥ 
भगवान्‌ कृष्ण कहते हें 
न ब्राह्मणान्मे दयितं रूपुमेतच्चतुसु जम्‌। 
. सर्ववेदमयो विप्रः सवंदेवमयो ह्यहम्‌ ॥ 


(७-0. Mumukshu Bhavan Collection. Digitized by eGangotri 


४६८ श्रीभगवत्त्त्व 


यह बात सुशिक्षित और सदाचारसम्पन्न ब्राह्मणों के लिये 
ही कही गई हा ऐसी वात नहीं है। भगवान्‌ का ता यह 
कथन है कि 

ब्राह्मणो जन्मना श्रेयान्सर्वेंषां प्राणिनामिह | 
विद्यया तपसा तुष्ट्या किसु मत्कलया युतः ।। 

किन्तु इससे यह नहीं समझना चाहिये कि इस प्रकार का 
गुणहीन ब्राह्मण स्वयं भी कल्याण का पात्र हो सकता है। उसे 
स्वयं ता नरक ही भोगना पड़ेगा । उसकी अपेक्षा तो स्वधमेनिष्ट 
शूद्र की ही सदगति होनी अधिक सम्भव है। इसी भाव को 
लक्ष्य में रखकर श्रीमद्भागवत में कहा है-- 
विप्रादृद्विपड्गुणयुतादरविन्दनाभपादारविन्दविमुखाच्छुबपच वरिष्ठम्‌ मन्ये | 

इस प्रकार श्रीमद्भागवत में कहीं तो शुणहीन ब्राह्मण को भी 
सवथा पूजनीय बतलाया गया है और कहीं भगवद्भक्तिहीन द्वादश- 
रुण-विशिष्ट ब्राह्मण की अपेक्षा भगवञ्चरणाडुरागी श्वपच की 
उत्कृता दिखलाई गई है। आजकल ब्राह्मण लोग तो प्रशांसा- 
परक वाक्यों को लेकर अपनो पूजनीयता का दावा करते हैं और 
अन्नाह्मण लोग निन्दापरक वाधयों को लेकर उन्हे नीचा दिखाने 
का प्रयन्न करते हैं। परन्तु बात बिलकुल उलटी है । वस्तुतः 
ब्राह्मणों को तो यह चाहिये कि अपने ब्राह्मणत्व का अभिमान 
छोड़कर निन्दापरक वाञ््यों के अभिप्रायानुसार भगवद्भक्ति और 
शासतरानुमोदित आचरण. का, ग्रहण करें तथा अत्राह्मणों को यह 
उचित है कि ब्राह्मणों के गुण-दोष की ओर न देखकर त्राह्मणमात्र 
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में श्रद्धा रखें; क्योंकि शास्त्र में जहाँ आचारहीन ब्राह्मण की निन्दा 
की गई है वह उनके कल्याण की दृष्टि से है और जहाँ उनकी 
प्रशंसा की गई है वह ब्राह्मणेतर वर्णों की त्राह्मणमात्र के प्रति श्रद्धा 
परिपक्व करने के लिये है । 
संसार में शास्त्रज्ञ दाना सरल है, परन्तु अपने परम प्रेमास्पद 
प्रभु को स्वानुकूल कर लेना परम दुलेभ है। किन्तु भूषण यही 
है। पन्नी बड़ी रूपवती हो और तरह-तरह के वस्थरालंकारो से 
सुसज्निता हो, परन्तु यह उसका भूषण नहीं है । उसकी वास्तविक 
शोभा तो इसी में है कि वह अपने प्राणाधार प्रियतम का अपने 
अलुकूल वना ले। इसी प्रकार शास्त्रज्ञा का भूषण भी यही है 
कि वे परम प्रभु श्रीपरमात्मा को अपने अनुकूल कर लें। जहाँ 
भगवान्‌ रहते हैं वहीं सारे गुण रहते हैं; अत: यदि भगवान्‌ प्रसन्न 
हा गये तो मानो सबंगुणसम्पन्नता प्राप्त हो गई। इसी से 
पत्तीन्‌ शुश्रुषध्वं'ः ऐसा कहा है। और इस पतिज्युश्रपा का 
प्रकार समभने के लिये 'शुश्रषध्वं सतीः? यह कहा है । 
यहाँ त्रजाङ्गनाओं के लिये “सती: शब्द से कया विवक्षित 
होगा ? उनके लिये जो भिन्न यूथेश्वरियाँ हैं वे ही सती हैं। उनकी 
शुश्रषा करने से ही वे अचिन्त्यानन्दसुधासिन्छु भगवान्‌ के सौन्दर्य 
एवं माधुयं रस का समास्वादन कर सकेंगी, क्योंकि वे यूथेश्वरियाँ 
भगवान्‌ को स्वाधीन करना जानती हें । भगवान्‌ का यह उपदेश 
पहले भी है कि यहाँ जो आह्वादिनीशक्तिस्वरूपा श्री रासेश्वरी हैं 
उनके कृपाकटाक्ष से ही यूथेशवरी ब्रजवालाओं को भगवान्‌ का 
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स्वाधीन करने का सामर्थ्य प्राप्त हुआ है। इसी प्रकार अन्य 
गोपाङ्गनाओं को उन यूथेशवरियों की सेवा करने से ही उसकी 
प्राप्ति हा सकती है । अतः उन्हें उन्हीं का आश्रय लेना चाहिये । 
किन्तु इसके लिये त्रज में जाने की कया आवश्यकता थी ?' 
इसका कारण बतलाते हैं 
क्रन्दन्ति वाला वत्साश्च तान्पाययत दुह्यत । 
यह ऐसी ही वात है जैसे “मामनुस्मर युद्धय च'। इधर अपनी 
राप्ति के लिये भगवान्‌ उन्हें यूथेश्वरियों की सेवा करने का आदेश. 
देते हैं और उधर इसके साथ ही बालकों को दुग्धपान कराने और 
गोदोहन करने की भी आज्ञा दे रहे हैं। इससे सवसाधारण के. 
लिये भगवान्‌ का यही मत प्रतीत हाता है कि उन्हें निरन्तर 
भगवत्स्मरण करते हुए अपने लौकिक और वैदिक कत्तेव्यों का भी 
यथावत्‌ पालन करते रहना चाहिये । स्त्रियां के लिये बालकों का 
दुग्धपान कराना आदि ग्रृहकृत्य धम ही है। जिस प्रकार चत्रियों 
के लिये युद्ध और वेश्यां के लिये व्यापार कत्तेव्य है उसी प्रकार 
स्त्रियां का सब प्रकार के ग्रहकृत्यां का सुचार रूप से सम्पन्न करते 
रहना चाहिये । 
इधर “क्रन्दन्ति बाला वत्साश्च तान्पाययत दुह्यत” इस वाक्य से 
अन्य जीवरूप स्त्रियां के लिये भगवान्‌ का यह उपदेश है कि जव 
तुम मेरी ओर आने लगते हा ता ये अज्ञानी इन्द्रियाधिष्ठाता देव- 
गण अपने पशु को अपने अधिकार से बाहर जाता देखकर “क्रन्दन्ति? 
चिल्लाने लगते हैं। ये विन्न करने में समर्थ हैं इसलिये उस 
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साधक के मार्ग में तरह-तरह के विन्न उपस्थित कर देते हें | 
श्रीमद्भागवत में कहा है-- 


“त्वां सेवतां सुरकृता बहवोडन्तराया: स्वौको विलडच्य त्रजतां परमं पदं ते |? 


देवता लाग नहीं चाहते कि यह प्राणी उनके पञ्जे से निकल- 
कर भगवद्धाम में प्रवेश करे । श्रुति भगवती कहती है 'नेतद्द वानां 
प्रियं यदैतन्मनुष्या विद्यु/ अतः ऐसी परिस्थिति हाने पर ये वालक 
और वत्स रूप देवगण क्रन्दन करने लगते हें । वाल अज्ञ को कहते 
हैं । देवता लाग भोगप्रधान हैं, अभोक्ता आत्मतत्त्व में उनकी 
गति नहीं है इसलिये वे 'वाल? हैं तथा ऐसी पाशविक प्रवृत्ति के 
कारण ही उन्हें “वत्साः? कहा गया है । देवताओं का “असुर? 
भी कहा गया है--असुर्या नाम ते लोकाः अन्वेन तमसा वृता:! । 
“असु! शब्द का अर्थ प्राण है; 'असुद्ध॒ रमन्त इति असुराः? इस 
व्युत्पत्ति के अनुसार देवताओं को असुर कहा गया है, क्योंकि 
उनकी प्रवृत्ति प्राणादि अनात्मा के पोषण में ही है। | 

जिस समय देवासुर-संग्राम में देवताओं को विजय प्राप्त हुई 
ता वे भगवान्‌ को भूलकर अभिमानवश उसे अपना ही पुरुषार्थ 
समझने लगे । वे इस वात को भूल गये कि हमारे देह, इन्द्रिय 
एवं अन्तःकरण आदि सभी जड़ हैं। सर्वान्तयोमी श्रीहरि की 
प्रेरणा के बिना उनमें कुछ भी गति नहीं हा सकती । 


ईश्वरः सबंभूतानां हृद्देशेड्जुन तिष्ठति । 
भ्रामयन्‌ सर्वभूतानि यन्त्रारूढानि मायया ॥ 
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इस प्रकार देवताओं को माहवश.-असुरभाव को प्राप्त होते 
देखकर भगवान्‌ ने उनका मानमदेन किया और तब उनकी 
आँखें खुली । 

परन्तु देवताओं का यह असुरत्व सापेक्ष है। जा लाग 
जगन्माहिनी माया के अधिकार को पार कर गये हैं, जिनका 
बुड््यादि में आत्मत्वाभिनिवेश सबंथा गलित दो गया है और 
जिन्हें निखिल प्रपशच अपने स्वरूपभूत चिदाकाश में प्रतीत होते 
हुए तलमालिन्य के समान सर्वथा असत्‌ अनुभव होता है, उन 
तत्त्वनिष्ठ जीवन्मुक्तो की अपेक्षा से ही वे “असुर! हैं । अन्य मनुष्यों 
एवं असुरों की अपेक्षा ता वे “सुर” ही हैं । 

वस्तुतः सारा विवाद व्यष्टि-अभिमान में ही है । व्यष्टि- 
अभिमान के कारण ही जीव अपने को पणिडत, बुद्धिमान्‌, ऐश्वय- 
शाली, सुखी, दुःखी अथवा अशक्त समझता है। यदि इस परि- 
चिछन्नत्वाभिमान को छोड़कर समष्टि में आत्मवुद्धि हा जाय ता फिर 
काई विवाद नहीं रहता ! आज हम थोड़ी सी विद्या का अभिमान 
करते हैं; किन्तु उस समय तो “अस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमे तद्य- 
इग्वेदो यजुर्वेदः सामवेदः? इत्यादि श्रुति के अनुसार वेद भी हमारे 
ही निःश्वास सात्र रह जाते हैं; . विद्ठान्‌-अविद्वान्‌, धर्मात्मा-पापी, 
सुखी-दु:खी--सव हमारे ही स्वरूप हो जाते हैं और सारा विश्व- 
प्रपश्च हमारा ही श्र कुटि-विलास हा. जाता है। आज हम थोड़े से 
आदमियों को अपना बन्धु कहते हैं, तथा अन्य पुरुषों के प्रति 
हमारा हेष यां औदासीन्य है परन्तु जहाँ (वसुधैव कुठग्बकम्‌? सारा 
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संसार हमारा परिवार है वहाँ सव अपने ही हो जाते हैं । फिर 
विरोध के लिये कहीं स्थान. नहीं रहता । 
अतः परिच्छिन्नत्वाभिनिवेश ही सारे अनर्थं का मूल है 


इसकी निवृत्ति होते ही सम्पूणं अनर्थो. का मलाच्छेदन हो जाता 
है। फिर उसके सारे दोप निवृत्त हा जाते हें । किन्तु प्राणी 


~ 


क. 


उलटा समझता है। इसी से कहा है 'अहङ्कारविमूढात्मा कर्ताहमिति 


देवता लाग इन्द्रियों के अधिष्ठाता हैं। वे इन्द्रियद्वार में 
आसन जमाये वेठे हें । यदि तुम उन्हें सन्तुष्ट न रखागे तो 
विषयरूप शत्रुओं का आक्रमण होने पर वे उन्हें तुम्हारे अन्त:- 
करण सें प्रवेश करने से नहीं रोकंगे। फिर तुम्हारी विषय- 
विचलित बुद्धि भगवान्‌ में नहीं लग सकेगी; और तुम भगवन्मार्ग 
से च्युत हा जाओंगे। अतः यदि तुम विषय-वात के विक्षेप से 
बचकर अपने चित्त को परमानन्दवन श्रीभगवान्‌ में समाहित करना 
चाहते हा तो इन द्वारपालों को सन्तुष्ट करो । इसी से भगवान्‌ 
ते हे--'तान्‌ पायत? ( उन्हें पिलाओ ) क्या पिलाओ ? साम | 
तात्पये यह है कि जिन-जिन देवताओं के लिये जो-जो द्रः 
विहित है उन-उन द्रव्यें! का निक्षेप करके उन्हें सन्तुष्ट करो । इस 
प्रकार उन्हें पिलाकर फिर उन्हीं से दुह्यत--अपना अभीष्ट फल 
ठुहो । श्रीगीताजी में भगवान्‌ अजुन से कहते हैं-- 
देवान्‌ भावयतानेन ते देवा भावयन्तु बः 
परस्परं भावयन्तः श्रेयः परमवाप्स्यथ | 
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इस प्रकार परस्पर एक-दूसरे को प्रसन्न रखने से ही तुम परम 
श्रेय की प्राप्ति कर सकोगे। यहाँ परम श्रेय से परत्रह्म परमात्मा 
की प्राप्ति समझनी चाहिये, जिससे बढ़कर काई और लाभ नहीं 
है'यं लब्ध्वा चापरं लामं मन्यते नाधिकं ततः |? अतः, भग- 
वान्‌ कहते हैं यदि तुम मेरी प्राप्ति करना चाहते हो ता देवताओं 
के लिये विहित द्रव्य का निक्षेप करके उनका आप्यायन करो, 
क्योंकि यदि देवताओं के आप्यायन के लिये तुम यज्ञ-दानादि में 
लग जाओगे तो तुम्हारी पाशविक प्रवृत्तियॉ छुट जायेगी । उनके 
छूट जाने से तुम्हारा अन्तःकरण झुद्ध होगा और फिर शम-दमादि 
की प्राप्ति होने पर श्रवण, मनन और निदिध्यासन के द्वारा तुम 
भगवान्‌ को प्राप्त कर लागे । इस प्रकार देवताओं का आप्यायनः 
अर उनसे अपने अभिमत फल का दोहन कर॑ते हुए ही तुम 
सत्पुरुषों का आश्रय लो । यदि उनका आप्यायन न करते हुए 
तुम सत्पुरुषों का सेवन करोगे ता वहाँ भी विन्न हो जायगा। 
इसी से गुरु-शिष्य में विद्वेष हाता देखा गया है। शान्ति-पाठ 
में कहा है-- 

“सह नाववतु सह नो भुनक्त सह वीर्य करवावहे । तेजस्वि 
नावधीतमस्तु । मा विद्विपावहै |”? 

यहाँ “मा विद्विषावहै? इस पद से जो द्वेषनिवृत्ति के लिये प्राथना 
की गई है यह गुरु-शिष्य में द्वेष को सम्भावना -होने पर ही उप- 
पन्न हो सकती है । संसार में जितना भी लौकिक-वैदिक व्यवहार है 
वह माया के ही आश्रय से होता है । अत: सभी जगह राग-द्वेषादि 
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की सम्भावना हो सकती है । किन्तु यदि तुम देवताओं का आप्या- 
यन करोगे ता तुम्हारा इन्द्रियप्राम सवल और सतेज होगा । तभी 
तुम उसके द्वारा सम्यक्‌ प्रकार से गुरुसेवा कर सकोगे और उनके 
किये हुए तिरस्कारादि को सहन कर सकोगे । 

इस प्रकार अपरिपक्व त्रजाङ्गनाओं ओर अपरिपक्व जीवों के. 
लिये भगवान्‌ ने यह सत्पुरुषों के समाश्रयणपूर्वेक स्त्रधमंपालन का 
आदेश किया है! जो लाग अपने कर्तव्य कम का अनुष्ठान 
करते हुए सद्गुरू की शरण में रहने से साधनसम्पन्न हो गये हैं, 
जिनकी सारी उच्छुड्डल प्रवृत्तियाँ शान्त हो गई हैं उन्हीं के लिये' 
भगवान्‌ ने कहा है--“योगारूढस्य तस्यैव शमः कारणमुच्यते ।' 

भगवान्‌ की यह शैली है कि वे नेष्कम्ये काः उपदेश नहीं करते ।' 
वह तो फलरूप से स्वत: प्राप्त होगा । इसी प्रकार गोपाङ्गनाओं 
के लिये जो परमानन्दकन्द भगवान्‌ कृष्णचन्द्र के सौन्द्ये-माधुये- 
सुधारस का आस्वांदन है वह फलरूप है। साधन का परिपाक 
होने पर वह तो उन्हें स्वयं प्राप्त होगा। वह उनके लिये. कत्तव्य 
नहीं है-'नैव तस्य कृतेनायों नाकृतेनेह कश्चन |? 

वे श्रुतिरूपा त्रजाङ्गनाएँ विवेकी अन्तःकरणरूप वृन्दारण्य में. 
स्थित परन्रह्मरूप भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र के पास गई । वे पर-: 
मात्मा श्रुतियों का तात्पये अपने में सुदृढ़ करने के लिये “स्थूणानि- 
खननन्याय? से उनकी निष्ठा को विचलित करने के लिये उनसे कहते 
हे--'तद्यात गोष्ठम्‌? अर्थात्‌ तुम अपने समुदाय को ही जाओ। तुम्हारा 
अधिकांश समुदाय साध्य-साधन-रूप कम का ही प्रतिपादन करता : 
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है; अतः तुम्हारा .तास्पये भी कम में ही होना चाहिये । तुम क्यों 
निर्विशेष शुद्ध चेतन्य-रूप सिद्ध वस्तु का प्रतिपादन करने की चेष्टा 
'करती हो । श्रुतियों का तात्पये आपाततः ते -कम में ही प्रतीत 
होता है, उसके लिये विशेष विवेचन की आवश्यकता नहीं दाती । वे 
'परन्रह्मपरक हैं--इसका निणेय करने के लिये ता उपक्रम, उपसंहार, 
अपूर्वता आदि का ज्ञान हाने की आवश्यकता होती है । जिस प्रकार 
“विषं सुडक्ष्व' इस वाक्य का सीधा-सादा अर्थ “विप खाओ? आपा- 
'ततः प्रतीत होता है, परन्तु वस्तुतः इसका तात्पर्य शरत्रुग्रह में 
भाजन से निवृत्त करना है। इस वात के समभने के लिये कुछ 
विशेष ऊहापोह की आवश्यकता होती है। श्रुति कहती है-- 
“श्ाऽरोदीचद्रोदीचद्र दस्य रुद्रत्वं तत्य यदश्रु व्यशीर्यत्तद्रजतम! अर्थात्‌ 
“वह रोया, यही रुद्र का रुद्रत्व है, उसका जे आँसू गिरा वह चाँदी 
हो गया. [ इसलिये जा चाँदी देता है उसे रोना पड़ता है |? यह 
इसका आपाततः प्रतीयमान अर्थ है। किन्छु इसका तात्पर्य यही 
है कि वर्हि याग में चाँदी का दान नहीं करना चाहिये, जैसा कि 
श्रुति कहती है 'वर्दिषि रजतं न देयम्‌? इत्यादि । 
स्रष्टि-प्रतिपादक वाक्यों का स्तरष्टि-प्रतिपादनपरत्व ता आपाततः 
'प्रतीत हाता है; परन्तु यह वात कि उनका तात्पथ स्रष्टि में न होकर 
“निखिल प्रपश्च की परत्रह्मरूपता प्रतिपादन करने सें है विशेष ऊहा- 
'पोह करने पर ही ज्ञात होती है। इसके लिये हमें तक का आश्रय 
लेना पड़ेगा । “फलवत्सन्निधावफलं तदङ्ग” फलवान्‌ के समीप में 
रहनेवाला निष्फल उसी का अङ्ग हुआ करता है। ब्रह्मयोधक 
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वाक्‍य सुक्तिफल से युक्त है, सृष्टि-वाक्य में कोई फल श्रत नहीं है । 
अतः स्रष्टिवाक्य ब्रह्मवाधक वाक्य का अङ्ग होकर त्रह्मवाधन में ही 
अपना तात्पय्ये रखता है। जिस प्रकार मृत्तिका से उत्पन्न हुआ घट 
घटोत्पत्ति से पूर्व, घटध्वंस के पश्चात्‌ और इस समय भी केवल 
मृत्तिका ही है उसी प्रकार ब्रह्म से उत्पन्न और उसी में स्थित और लीन 
होनेवाला जगत्‌ ब्रह्म ही है। वस्तुतः. जगत्‌ ब्रह्म से उत्पन्न नहीं 
हुआ। यदि ब्रह्म से जगत्‌ की उप्पत्ति मानी जाय तो ब्रह्म का 
सावयवत्व, विकारित्व और सुख-उुःखात्मकत्व सिद्ध होगा; क्योंकि: 
यह नियम है क्रि काय में कारण के ही गुण रहा करते हैं, अतः 
प्रपश्च में जो गुण दिखाई देते हैं वे उसके कारण ब्रह्म में भी होने 
ही चाहिये'। इसलिये, जिस प्रकार “विषं भुढ्क्व! इस वाक्य का 
आपाततः प्रतीयमान अर्थ छोड़कर इसका तात्पर्य शात्रु के घर 
का अन्न छोड़ने में माना गया उसी प्रकार हमें स्वट्टि-प्रति- 
पादक वाक्यों का सीधा-सादा अर्थ छोड़कर ब्रह्म में ही तात्पर्य 
सानना पड़ेगा । 

अतः हे श्रुतियो ! तुम इधर परब्रह्म के प्रतिपादन का प्रयत्न क्यों 
करती हो ? जाओ साध्यसाधनरूप प्रपशच का ही प्रतिपादन करो । 
इसमें विशेष आयास भी नहीं है। देखो, 'कदाचनस्तरीरसि नेन्द्र ` 
सश्चसि दाशुषे’ यह्‌ श्रुति स्पष्टतया इन्द्र का ही प्रतिपादन करती है; 
इसी प्रकार कोई श्रुति पुरोडाश की स्तुति करती है; जैसे-*स्योनं ते 
सदनं कृणोमि घृतस्य धारया सुशेवं कल्पयामि, तस्मिन्‌ सीद अमृते 
प्रतितिष्ठ ब्रीह्दीणां मेघ सुमनस्यमानः ।? 
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श्रुतियां का जो शाव्दार्थ होता है वह आपातत: ही प्रतीत हो जाता 
है--'औत्पत्तिकस्तु शब्दस्यार्थेन सम्बन्धः? इस वाक्य के अनुसार 
शब्द और अथे का सम्बन्ध स्वाभाविक है । अतः जिन इन्द्र, 
चरुण, वायु आदि देवताओं का श्रृतियाँ आपाततः प्रतिपादन कर 
रही हैं वे ही श्रृतियों के पति हैं, उन्हा की तुम सेवा करो; परपुरुष- 
रूप निर्विशेष ब्रहम का आश्रय मत लो । 

यहाँ जा “सतीः” शब्द में द्वितीया है वह प्रथमा के अर्थ में है। 
इसका तात्पर्य यह है कि “पतीन्‌ शुश्रषध्वं यस्माद्ययं सत्य:'--तुम पतियों 
(अपने प्रतिपाद्य देवताओं) की सेवा करो क्योंकि तुम सती हो। और 
यदि 'सतीः? शब्द को द्वितीयान्त ही माना जाय तो इस वाक्य का अर्थे 
होगा--*सतियों की सेवा करो? | सतियाँ वे श्रतियाँ हैं जो अपने प्रति- 
पाद्य देवताओं का ही प्रतिपादन करतो हैं, परत्रह्म तक नहीं दौड़ती । 
तुम उन्हीं का अनुगमन करो; क्‍योंकि मीमांसका का जबरदस्त 
आग्रह है कि “आम्रायस्य क्रियार्थत्वादानर्थक्यमतदर्थानाम्‌? अथात्‌ 
“वेद क्रियार्थ है, इसलिये जो वाक्य क्रियाथें नहीं हें उनका कोई 
प्रथोजन नहीं है ।' 

मीमांसकों का मत है कि विधि-निषेधरूप से क्रियापरक होने 
पर ही. वाक्य की सार्थकता है। विधि-वाक्य इष्टप्राप्ति का 
उपदेश करने के कारण साथंक है; जैसे--.“ज्वरितः सन्‌ पथ्यमश्नी- 
यात्‌? ( ज्वस्ग्रस्त होने पर पथ्य भोजन. करे ) इसी प्रकार “अभिहोत्रं 
- जुहुयात्‌?, “स्वर्गकामो यजेत्‌’ आदि वाक्यों की अर्थवत्ता है। तथा 
निषेधवाक्य अनिष्ट-परिहार का उपाय उपदेश करने के कारण 
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साथक है, जैसे--'सर्पायाज्ञ लि न दद्यात्‌? ( सपे को ऑगुली मत 
पकड़ाओ ) इसी प्रकार 'ब्राह्मणो न हन्तव्यः? आदि वाक्य समझने 
चाहिये । परन्तु 'यह राजा जाता है, “प्रथिवी सात द्रीपोंवाली है? 
इत्यादि सिद्ध-तरस्तु-प्रतिपादक वाक्य और “वायुर्वै क्षेपिष्ठ देवता? (वायु 
शीत्रगामी देवता है) इत्यादि अर्थेवाद किसी क्रिया में उपयोगी न 
होने के कारण व्यर्थ हैं । 

अव यहाँ सन्देह किया जा सकता है. कि अर्थवाद को सार्थक 
न मानने पर तो उसका शास्त्रत्व ही सिद्ध नहीं हा सकता, क्योंकि 
“शिष्यते दवितमुपदिष्यतेऽनेन इति शास्त्रम्‌? इस लक्षण के अनुसार 
शास्त्र उसी के कहते हैं जा हित का उपदेश करता है; जिस उक्ति 
का कोई प्रयोजन. नहीं होता उसे शास्त्र नहीं कहा जा सकता, वह 
तो उन्मत्तप्रलापवत्‌ उपेक्षणीय ही होतां है | वाचस्पति मिश्र का कथन 
है प्रतिपित्सितं त्वथ प्रतिपादयन्प्रतिपादयिताववेयवचनो भवति । 
अप्रतिपिर्सितन्तु प्रतिपादयन्नायं लौकिके नापि पारी क्षक इत्युन्मत्तवदुपेक्ष्यः 
स्यात्‌ । किन्तु वस्तुत: अर्थवाद का अशास्त्रत्व माना नहीं गया, 
क्ये कि “स्वाध्वायोऽभ्येतव्यः’ इस विधि से स्वाध्यायपदवाच्य समस्त 
वेदराशि का [ आचाये-परम्परा से ] अध्ययन करने का विधान 
किया गया है । समस्त वेद्राशि के अन्तर्गत तो अथेंवाद भो है 
ही। और गुरुपरम्परापूवेक वेदाध्ययन का घृतकुस्या पयः- 
कुल्यादि की प्राभिरूप अदृष्ट फल भी बतलाया गया है | इसके 
सिवा श्रोतसूत्रकार करकाचाणजी भी कहते हैं कि 'वेदे मात्रामात्रस्या- 
प्यानर्थक्य' न वक्‍त शक्यम्‌? अर्थीत्‌ वेद में एक मात्रा की व्यर्थता 
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नहीं वतलाई जा सकती । अत: मीमांसक के अर्थवाद की सार्थी- 
कता अवश्य बतलानी चाहिये । 

मीमांसक कह सकता है कि विधि के साथ एकवाक्यतापन्न 
होकर विधिविहित अर्थ की स्तुति करने में अर्थवाद का उपयोग होता 
है; इसी तरह ये साथेंक हे। सकते हें । किन्तु वेदाध्ययन से घृत- 
कुल्या, पयःकुल्या आदि अदृष्ट फल की कल्पना करने की क्या आव- 
श्यकता है ? . इससे तो वेदार्थज्ञानरूप दृष्ट फल ही प्राप्त हा जाता 
है; और दष्ट फल के रहते हुए अदृष्ट फल की कल्पना करना व्यर्थे है । 

इस पर शाङ्का होती है कि यदि ऐसी वात है तो वेदार्थ-ज्ञान 
स्वतन्त्रता से स्वयं वेदाध्ययन कर लेने से ही हा सकता हे; उसके 
लिये 'स्वाध्यायोऽध्येतब्यः? इस वाक्य से -आचायेपरम्परापूर्वक अध्य- 
यन करने की ही विधि क्यों की गई है। 

उत्तर में कहा जा सकता है कि गुरुपरम्परापूर्वक अध्ययन 
करने से वेद संल्कृत होता है और संस्क्रत वेद ही यज्ञ-यागादि में 
उपयोगो है। इसलिये यह्‌ विधि सार्थक है। वेदाध्ययन से वेदार्थ ज्ञान 
की निष्पत्ति तो अन्वय-व्यतिरेक से स्वतः सिद्ध है। जिस प्रकार 
भाजन करनेवाले पुरुष कौ तृप्ति हो ही जाती है. उसी प्रकार जा कोई 
वेदाध्ययन करेगा उसे बेदाथज्ञान हागा ही । इसमें विधि की आव- 
श्यकता नहीं है । विधि की सार्थकता अप्राप्त विषय का प्रतिपादन 
करने में ही हाती है । जिस प्रकार तणडुलनिष्पत्ति नखविदलन से भी 
हा सकती है और मुसलावहनन से भी । किन्तु यागादि में मुसलाव- 
हनन ही करना चाहिये; इसी लिये 'ब्रीहीनबहन्ति? यह विधि की गई 
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है। इसका फल अदृष्ट हाता है। इसी प्रकार वेदार्थ का ज्ञान 
गुरु से अध्ययन करने पर भी हवा सकता है और व्युत्पन्नमति पुरुषों 
को स्वयं अपने वुद्धिवल से भी ह्या सकता है । इसी से यह विधि की 
गई है कि 'स्वाध्यायोऽध्येतव्यः' अर्थीत्‌ गुरुपरम्परा से ही अध्ययन 
करना चाहिये । इसी से वेदाध्ययन सार्थक हागा । वेदाध्ययन 
से वेदार्थ का ज्ञान होगा, तव वेदार्थं का अनुष्ठान किया जायगा 
और उससे स्वगोदि की प्राप्ति होगी। इस प्रकार दृष्ट फल के 
साथ वह अदृष्ट फल का भी जनक होगा । 

“ाम्नायस्य क्रियार्थत्वा दानर्थक्यमतदर्थानाम्‌ इस सूत्र के अनुसार 
अथववाद की सार्थकता न होने से अर्थवाद उत्तप्त हो रहा है और 
इसी प्रकार विधि भी उत्तप्त है; क्योंकि स्वभावत: विधि में लोगों की 
प्रवृत्ति नहीं हाती । उसमे प्रवृत्ति होने के लिये उसकी स्तुति की 
आवश्यकता है । 

पहले यह्‌ पद्धति थी कि बड़े-बड़े राजा लोग सभाएँ कराया 
करते थे। उनमें शास्त्रार्थ होता था । वहाँ जा विद्वान्‌ विजयी 
होता था उसका बहुत आदर-सत्कार किया जाता था। उस 
सम्मान के प्रलाभन से ही विद्वान्‌ लाग न्याय, मीमांसा आदि 
. शुष्क विषयों का भी अध्ययन करते थे। इस प्रकार जिस कर्म 
की महत्ता सत्पुरुषों में प्रसिद्ध होती है उसी में लोगों की प्रवृत्ति 
हुआ करती है । वैदिक एवं स्मात्ते कमा में भी लोगों की तभी 
प्रवृत्ति हा सकती है जव लाग उन कर्मों को करनेवालों का आदर 
करें । ऐसा तो काई विरला ही विद्वान्‌ होता है जो आदर आदि 
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को अपेक्षा न रखकर कत्तेव्य-बुद्धि से ही शाख्न-रत्ता करे। यह 
चांत अवश्य है कि ऐसे महानुभावों का भी सवथा अभाव नहीं 
है | इस समय यद्यपि अश्वमेध, राजसूय एवं अम्निष्टोम आदि 
यज्ञों को कोई नहीं पूछता ता भी ऐसे भी ब्राह्मण हैं जिन्होंने शुष्क 
इष्टियां द्वारा अश्वमेधादि कृत्यो का अभ्यास किया है और 
अवश्यकता पड़ने पर वे उनका अनुष्ठान करा सकते हैं । 

देखो, शाख कह रहे हैं--'अहरहः सन्ध्यामुपासीत”, “अञनिददत्र 
जुहुयात्‌?) “स्वाध्यायोऽध्येतव्यः' । किन्तु इन विधिवाक््यों से प्रेरित 
होकर आज कितने आदमी उनका पालन करते हैं ? किन्तु जनता 
में हरिनाम-संकीतेन की थोड़ी सी महिमा प्रसिद्ध होने के कारण 
उसका प्रचार दिनों दिन बढ़ रहा है। इससे सिद्ध हुआ कि 
विधि में प्रवृत्ति हाने के लिये उसकी स्तुति की आवश्यकता है । 
अत: इधर अर्थवाद अपनी सार्थकता के लिये और विधि अपने में 
प्रवृत्ति होने के लिये उत्तप्त थे, उन्हाने “नष्टाश्‍्वरथदग्धन्याय' से 
परस्पर एक-दूसरे की कार्यसिद्धि की। अथंवाद ने विधि की 
स्तुति करके विधि में रुचि उत्पन्न की और विधि ने अथंवाद को 
अपने फल से फलवान्‌ वना दिया । 

# दो राजा वन में गये हुए थे। उनमें से एक का घोड़ा मर 
गया और दूसरे का रथ नष्ट हा गया। वे आपस में मिल गये। 
उनमें से एक ने अपना रथ दिया और दूसरे ने घोड़ा | इस प्रकार 
“परस्पर मिलकर वे उस वन से निकलकर सकुशल नगर में पहुँच गये। 
“इसे 'नष्टाश्‍वरथद्ग्धन्याय? कहते हैं | 
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चेषय में भी प्रश्‍न होने पर 


* “~ ९ पु 
इसी प्रकार मन्त्रो की साथकता के 
आं के स्मारक होने में है यह 


दि 
उनका उपयोग द्रव्य और देवताओं के 
समाधान किया जाता है | 

इस तरह विधि, निषेध, अर्थवाद और मन्त्र इन सभी का 
प्रामाण्य क्रियापरत्वेन ही है। इसी से भगवान्‌ श्रुतिस्वरूपा 
त्रजाङ्गनाओं से कहते हैं कि अपने प्रामाण्य के लिये तुम अपने 
समुदाय का ही अनुगमन करो । जिस प्रकार तुम्हारा समुदाय 
क्रियापरक है उसी प्रकार तुम भी क्रियापरक हा जाओ, शुद्ध 
चेतन्यरूप सिद्ध वस्तु का प्रतिपादन मत करो । 

यदि कहा जाय कि हमारा अप्रामाण्य हा जाने दा तो ऐसा 
कथन भी ठीक नहीं; क्योंकि तुम सती--अपौरुषेय हाने से सव- 
दोप-विवर्जित हो, तुम्हें मीमांसकों का सङ्ग छोड़ना उचित नहीं है। 
कुळ 'द्यावाप्रथिवी जनयन्देव एकः? इत्यादि श्रुतियाँ कह सकती हैं 
कि मीमांसक तो हमारे स्त्राथें का ही अपलाप करते हैं, क्योंकि 
वे हमारे सववस्व परत्रह्म की सत्ता ही स्वीकार नहीं करते, फिर 
हमी उनकी अपेक्षा क्‍यों करें ? परन्तु यह विचार ठीक नहीं 
है। मीमांसक जो इश्वर का खण्डन करते हैं वे केवल वेदनिमा- 
तृत्वेन उसे स्वीकार नहीं करते; क्योंकि नैयायिकों के मतानुसार 
अनुमानसिद्ध सवज्ञ इंश्वरक्कत हाने के कारण वेदों का प्रामाण्य 
है; और इधर इश्वर के सवज्ञत्व का ज्ञान भी वेद से ही होता है । 
इस प्रकार वेद और इश्वर इन दोनों में अन्योन्याश्रय दोष की 
प्राप्ति हाती है। इसके सिवा एक दोष यह भी है कि जिन युक्तियों 
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से अनुमान करके नैयायिक वेदनिर्माता इश्वर का सर्वज्ञत्व सिद्ध 
करते हैं, उन्हीं युक्तियो से बौद्ध, इसाई और यवन लोग अपने 
धमंग्र थो के निर्माताओं के सर्वज्ञ सिद्ध कर सकते हें । वेदान्त 
दर्शन के मत में भी इश्वर की सिद्धि अनुमान से नहीं, बल्कि 
शास्त्र से ही हाती है; जैसा कि 'शास्त्रयो नित्वात्‌?, “तं त्वौपनिषदं पुरुषं 
पृच्छामि’, “वेदैश्च सर्वेरहमेव वेद्यः? इत्यादि वाक्यों से सिद्ध हाता है । 

इसी से शासतररक्क का आदर भगवान्‌ भी करते हैं। वे 
कहते हैं--'विप्रप्रसादाद्धररणी धरोडहम्‌ || अतः मीमांसक लोग वेद्‌ 
का प्रामाण्य इंशवरक़त होने के कारण नहीं मानते बल्कि अपौरुषेय 
होने के कारण मानते हैं। इसी से उन्होंने जो इश्वर का खण्डन 
क्रिया है वह इसी लिये है कि उन्हें इश्वरनिर्मितत्वेन वेद का प्रामाण्य 
इष्ट नहीं है। वह स्वत: प्रमाण है । 

उत्तर मोमांसा और पूर्व मीमांसा का यह सिद्धान्त है कि 
प्रमाण स्वत: प्रमाण हुआ करता है; उसका अप्रामाणय परत: हाता 
है। यदि प्रमाण का प्रामाण्य परतः माना जायगा ता जिस 
प्रमाण से उसका प्रामाण्य सिद्ध किया जायगा उसके प्रामाण्य की 
सिद्धि के लिये किसी तीसरे प्रमाण की अपेक्षा होगी और उसके 
प्रामाण्य के लिये चौथे प्रमाण की आवश्यकता होगी । इस प्रकार 
अनवस्था का प्रसङ्ग उपस्थित हो जायगा । वेदातिरिक्त अन्य 
ग्रन्थों का भी प्रामाण्य तो स्वत: सिद्ध है किन्तु पोरुषेय और 


सादि होने के कारण उनका अप्रामाएय परत: है। उनका पोरुपे- | 


यत्व और सादित्व ता उन्दी से सिद्ध होता है। कोई भी पुरुष सवज्ञं 
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नहीं हो सकता; अन्यथा अनेक सर्वज्ञ मानने पड़ेंगे। यदि अनेक 
सवज्ञ माने जायें तो उनके कथन में विरोध नहीं होना चाहिये । 
परन्तु ऐसी वात है नहीं; जीवमात्र में अल्पज्ञत्व, सातिशयत्व 
आर करणापाटव आदि दाप रहते हो हैं। इसलिये उनके रचे 
हुए ग्रन्थ भी प्रामाणिक नहीं हो सकते । 

जिस प्रकार अन्य ग्रन्थों का पोरुपेयत्व प्रदर्शित किया जा 
सकता है उस प्रकार वेद का पोरुपेयत्व सिद्ध नहीं किया जा सकता | 
यदि पूछा जाय कि इसमें प्रमाण क्या है? तो परोक्ष वस्तु के 
अभाव में ता प्रमाणाभाव ही पयाप्त प्रमाण होता है। हम तो 
वेद के कतो का अभाव वतला रहे हें, अतः उसके लिये किसी 
प्रमाण की आवश्यकता नहीं है । कहा जा सकता है कि ऐसे भी 
कितने ही ग्रन्थ हैं कि जिनके कतो का ज्ञान नहीं है; तो क्या उन्हें. 
भी अपोारुषेय ही मानना चाहिये ? इसमें हमारा कथन यह है 
कि उन ग्रन्थों की सम्प्रदाय-परम्परा का विच्छेद देखा जाता है 
इसलिये वे अपौरुषेय नहीं हो सकत । किन्तु वेदों की सम्प्रदाय- 
परम्परा का विच्छेद नहीं हुआ, क्योंकि उसके विच्छेद में कोई 
प्रमाण नहीं है। 

यदि कहा जाय कि कहीं-कहीं वेदों की उत्पत्ति भीं तो सुनी 
जाती है; जैसे--'अस्य महतो भूतष्य निःश्‍वसितमेत्र ऋग्वे दे। यजुर्वेदः? 
इत्यादि वाक्यों से ज्ञात हाता है। यह कथन ठीक है किन्तु इसके 
साथ ही “वाचा विरूप नित्यया?, “अनादिनिधना नित्या वागुत्स॒ष्ट 
स्वयंभुवा? आदि वाक्यां से उनका नित्यत्व भी प्रमाणित होता 
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है। अतः इन दोनों प्रकार के वाक्यों की एकवाक्यता होनी 
चाहिये। इनका अभिप्राय केवल यही है कि पूव कल्प की आनु- 
पूर्वी के समान इस कल्प के आरम्भ में भी भगवान्‌ स्वयम्भू से 
उसी आनुपूर्वी के अनुस्मरणपूर्वेक वेदों का आविर्भाव हुआ | 
इसी से भगवान्‌ कहते हैं. कि तुम अपने समुदाय में जाओ, 
क्योकि मीमांसक भी परब्रह्म परमात्मा का खण्डन नहीं करते । 
वे केवल न्यायप्रतिपादित अनुमानसिद्ध सर्वज्ञ इश्वर को स्वीकार 
'नहीं करते, अपौरुषेय वेदप्रतिपादित सर्वज्ञ इश्वर का खण्डन वे 
कभी नहीं करते कमफल देनेवाला या कमे में देवतादिरूप से 
ईश्वर उन्हें भी मान्य है ही परन्तु तुम स्वतन्त्र विधि निरपेक्ष अद्वेत 
ब्रह्म में मत आसक्त हा । 
अतः तुम साध्यसाधनमय प्रपश्च का ही प्रतिपादन करो, 
निर्विशेष परत्रह्म का प्रतिपादन करने का प्रयत्न मत करो । इसमें 
“मा चिरम्‌?--देरी भी नहीं होगी। इसलिये 'शुश्रषध्वं पतीन? 
अपने-अपने प्रतिपाद्य देवताओं का ही प्रतिपादन करो | 
यह सुनकर मानों श्रृतियों को यहद सन्देह हुआ कि यदि हम 
अनन्त परब्रह्म का ही प्रतिपादन करेंगी तो अन्य देवता तो उसी में 
आ जायेगे, क्योंकि वे भी तो ब्रह्म से अभिन्न ही हैं। यह नियम 
है कि कार्यगत सत्ता कारण में ही रहती है, अतः समस्त काय का 
पर्यवसान कारण में ही. होता है | जिस प्रकार मृत्तिका का प्रतिपादन 
कर देने पर घटादि का भी प्रतिपादन हो ही जाता है उसी प्रकार 
सबके अधिष्ठानभत परत्नह्म का प्रतिपादन करने पर अवान्तर देव- 
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ताओं का प्रतिपादन भी हो ही जाता है । वास्तव में तो सत्तामात्र 
शुद्ध ब्रह्म ही सम्पूर्ण शब्दों का वाच्य है; क्योंकि यह निखिल 
प्रपञ्च उसी से ता उत्पन्न हुआ है 'तस्मादेतस्मादात्मन आकाशः सम्भूत 
आकाशाद्वायुः ।? अत: यह त्रह्मरूप ही है । 

इसलिये यदि ब्रजाज्ञनाएँ अपने प्राकृत पतियों को छोड़कर भग- 
वान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र के पास गई' ता उनका पातित्रत भंग नहीं 
हुआ, क्योंकि-- 

गोपीनां तत्पतीनां च स्वेषामेव देहिनाम्‌। 
योऽन्तश्चरति सोऽध्यच्षः क्रीडनेनेह देहभाक्‌ ॥ 

जिस प्रकार तरंग समुद्र से भिन्न नहीं होती, इसलिये यदि 
एक तरंग के साथ दूसरी तरंग का सम्वन्ध है तो वस्तुतः वहः 
सम्वन्ध समुद्र के ही साथ है; क्योंकि वही समस्त तरंगों का 
अधिष्ठान है, इसी प्रकार समस्त जीवों के अधिष्ठान साक्षात्‌ 
परब्रह्म भगवान्‌ कृष्णचन्द्र ही हें । अतः श्रुतियों को यह विचार 
हुआ कि यदि हम परत्रह्म का ही प्रतिपादन करेंगी तो भी हमारा 
पातित्रत भंग नहीं होगा । 

इस पर भगवान्‌ कहते हैं--'सच है, मेरे साथ सम्बन्ध करने 
से तुम्हारा पातित्रत तो भंग नहीं होगा तथापि “क्रन्दन्ति बाला 
वत्साश्‍च!--ये वालक और बछडे तो रो रहे हैं। इन पर दया 
करनी चाहिये । ये अज्ञानी हैं, अपने अधिष्ठानभूत मुझ परब्रह्म 
को नहीं जानते, इसलिये बाल हैं; तथा इनकी प्रवृत्ति अनात्म 
पदार्थों में है, इस पाशविक प्रवृत्ति के ही कारण ये वत्स हें । तुम्हें 
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चाहिये कि इन पर दया करके इन्हें इनके इष्ट पदार्थ सामादि का 
प्रदान करो | 
यदि विचार किया जाय ता उपास्य-उपासना का पर्यवसान ता 
प्रमातिशय में हाता है। उसके लिये उपासना साधन है । “भक्ति? 
शब्द के भी दो अथं हैं--'भज्यते सेव्यते भगवदाकारमन्त:करणं 
क्रियतेऽनया सा भक्तिः? अर्थात्‌ जिसके द्वारा भगवदाकार वृत्ति की 
जाय उसे भक्ति कहते हैं और दूसरा “भजनं भक्तिः? भगवदाकार 
वृत्ति ही भक्ति है। इस प्रकार भक्ति साध्य भी है और साधन भी । 
इसी प्रकार उपासना” शब्द का भी तात्पर्य यह है--लक्ष्यमुपेत्य 
वद्दीधेकालं नैरन्तर्येणाद्रपू्व कमासनं तदुपासनम्‌? अर्थात्‌ अपने लक्ष्य 
तक पहुँचकर जो दीब काल तक अव्यवहित रूप से उसकी सन्निधि 
में रहना है उसका नास उपासना है। इस तरह यदि हम अपने 
ध्येय का दीघेकाल तक सेवन करेंगे ता उसके प्रति हमारे हृदय में 
राग उत्पन्न होगा । 
“ध्यायतो विषयान्पु सः संगस्तंपूपजायते | 
भगवान्‌ की इस उक्ति के अनुसार यदि हम विषय-चिन्तन 

करते-करते विषयासक्त हा जाते हैं तो दीघकाल तक भगवचिन्तन 
करने पर उनमें भी हमारा राग हा ही जाना चाहिये । प्रेम आरम्भ 
में ही नहीं हाता; वह तो दीर्घकाल तक सत्कारपूवेक अपने प्रियतम 
का निरन्तर चिन्तन करते रहने पर ही होता है। जिस समय 
भगवान्‌ में हमारा प्रेम होगा उस समय हमें उनकी प्राप्ति की उत्कट 
अभिलाषा हा जायगी । 
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एक वात ओर ध्यान देने की है, प्रेम की अभिवृद्धि प्रेमास्पद 
'सें ही हुआ करती है। जो प्रेम करने योग्य नहीं हाता उसका 
दीर्घकाल तक चिन्तन किया जाय तव भी उसमें प्रम नहीं हा 
सकता । व्याघ्र और सर्पादि का जन्मभर चिन्तन करते रहो, 
उनमें प्रेम कभी नहीं हागा। उनमें तो द्वेष की हीं वृद्धि 
दागी; प्रेम तो प्रेमास्पद में ही हा सकता है । चिन्तन से 


~ 


केवल योग्यता मिलती है। प्रेमासपद का चिन्तन करने 
से प्रेम बढ़ता हे और द्वव का चिन्तन करने से द्वेष को 
वृद्धि हाती है । विषय भी सुख के साधन हें, इसलिये 
उनमें भी प्रेम हा जाया करता है। प्रेम दो ही में हाता है- 
सुख में तथा सुख के साधन में। सुख के साधन में जा प्रेम 
होता है वह स्थायी नहीं हाता, जच तक बह्‌ पदार्थे सुखप्रद रहता 
है. तभी तक उसमें प्रेम रहता है । देखा, जल तभी तक प्रिय लगता 
है. जव तक हमें तृषा रहती है। परन्तु सुख तो सदा ही प्रेमास्पद 
है। अतः निरतिशय प्रेम सुख में ही हा सकता है। केवल सुख- 
स्वरूप तो एकमात्र श्रीभगवान्‌ ही हें, इसलिये हमें उन्हीं में प्रेम 
करना चाहिये । प्रेम के इन दो भेदं को शा्.में सापाधिक और 

: निरुपाधिक प्रेम भी कहा है । 
प्रेम के विषय में यह नियम है कि अत्यन्त नीच परिस्थिति में 
रहुनेवाला पुरुष भी उसी को अधिकाधिक प्रेमास्पद समभता है. 
“जे जितना उसका अधिक. आन्तरिक हेता है। जा देहात्मवादी 


“हैं, जिन्हें विविध प्रकार के सैख्यापभाग ही इष्ट हैं उनका प्रेम भी 
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अधिकाधिक अन्तरंग में ही हाता है। देखिये, पुत्रादि की अपेक्षा 
शरीर अधिक प्रिय है, शारीर की अपेक्षा मन अधिक प्रिय है; इसी से 
मन उद्विम होने पर उसे शान्त करने के लिये आत्मघात तक कर 
लेते हैं। मन भी जव चञ्चलता के कारण अशान्ति का हेतु 
दिखाई देने लगता है तो उसके भी नाश का प्रयन्न किया जाता 
है। यहाँ तक कि अन्त में अभ्यासी लोग बुद्धि का भी निरोध 
करते हैं। इससे ज्ञात हाता है कि जो बुद्धि से लेकर स्थूल प्रप्च- 
पर्यन्त सम्पूर्ण दृश्यवर्न का प्रकाशक है वह सर्वीन्तरतम आत्मा ही 
निरुपाधिक परमप्रेम का आस्पद है। हमारा परमाराध्य प्रभु 
बहिरंग नहीं है। वेद-शासत्र उसे सबका अन्तरात्मा कहकर प्रति- 
पादन करते हैं, अत: जो लोग भगवान्‌ को वहिरंग समभते हैं वे 
वस्तुतः उपासना का रहस्य नहीं जानते। वह तो सर्वोन्तरतम है। 
संसार के सारे पदार्थों का वियोग हा सकता है किन्तु भगवान्‌ का 
वियोग कभी नहीं हा सकता; वह ता हमारा परम सखा है । श्रुति. 
कहती है- _ 
' द्वा सुपर्णा सद्दुजा सखाया समानं ब्वक्षं परिषस्वजाते | 
तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्वच्यनश्नन्नन्यो अभिचाकशीति | 
वैष्णव आचायों का मत है कि जिस समय जीव ब्रह्मलोक को 
जाता है-जिन्हें कि वे वैकुएठ, गोलोक, साकेत तथा नित्य वृन्दावन 
आदि नामों से पुकारते हे--उस समय उसे लिंग शारीर छोड़ देना 
पड़ता है । ब्रह्मलोक को वे शबल ब्रह्म का धाम नहीं मानते |. वे 
उसे शुद्ध चिदानन्द्घन भगवान्‌ का चिन्मय धाम मानते हैं। अतः: 


CC-0. Mumukshu Bhavan Collection. Digitized by eGangotri 


श्रोरासलीलारहस्य ४९९ 


वहाँ जो जीव जाते हैं वे विरजा नदी में स्नान करने पर अपना 
लिंग शरीर त्याग देते हैं । इस प्रकार लिंग शरीर का तो हमसे 
वियाग हो जाता है किन्तु भगवान्‌ का वियोग कभी नहीं हाता । 

अतः भगवान्‌ हमारे नित्य सखा हैं। किन्तु मैत्री सवेदा 
समान और सजातीय व्यक्तियों में ही हुआ करती है। अतः जिस 
प्रकार भगवान्‌ 'सच्चिदानन्द दिनेश? हैं उसी प्रकार जीव भी “चेतन 
अमल सहज सुखराशी' है। इसलिये जो उनके स्वभाव में भेद 
मानते हैं वे ठीक-ठीक नहीं जानते। भगवान्‌ तभी जीव के 
परमप्रेमास्पद हा सकते हैं जब कि जीव को उनका नित्य सम्बन्धी 
माना जाय । अत: उपासना का ठीक रहस्य वही जानता है 
जिसे उपास्य और उपासक के अभेद का निश्चय है। अन्यथा-- 


अन्येडसावन्योडहमस्मि न स वेद यथा पशुः? | 


जो ऐसे अनभिज्ञ लाग हैं वे ही सबमिथ्यात् निश्चय को 

सुनकर 'क्रन्दन्तिः--राते हें 1 वे अनभिज्ञ कमठ कहे - जाते हैं । 
स्मरण रहे सब कर्मेकाणएडी अनभिज्ञ नहीं हाते । जा भगवत्प्राप्ति 
के लिये भगवदथे कमे करते हैं वे तो परम विवेकी हैं। ऐसा कमें 
करने के लिये ता भगवान्‌ स्वयं आज्ञा दे रहे हैं 

“मस्कर्मकुन्मत्परमो मद्भक्तः संगव्जितः | 

निर्वैरः सर्वभूतेषु यः स मामेति पाण्डव ||! 

“यत्करोषि यदश्नासि यज्जुद्दोषि ददासि यत्‌ । 

यत्तपस्यसि कौन्तेय तत्कुरुष्व मदर्पणम्‌ ।।? 
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कर्मजड ता वे हैं जा ऐहिकामुष्मिक भोगों को ही परम पुरुपा : 
मानकर उन्हीं की प्राप्ति के लिये सारे कम-धर्म करते हैं। उनके 
विषय में भगवान्‌ कहते हैं-- 
“यामिमां पुष्पितां वाचं प्रवदन्त्यविपश्चितः । 
वेदवादरताः पार्थ नान्यदस्तीतिवादिनः || 
आसुरीं योनिमापन्ना मूढा जन्मनि जन्मनि | 
मामप्राप्यैव कोन्तेय ततो यान्त्यधमां गतिम्‌ ||? 
वे लोग वेद के अर्थवाद में ही आसक्त रहते हैं। वे ही 
श्रुतियां का ब्रह्मपरत्व सुनकर घवराते हैं । वे अभय में भय 
देखते हैं । भगवान्‌ गोड़पादाचार्य कहते हैं 
“अस्पशयोगो नामैष दुदशः सर्वयोगिनाम्‌ । 
योगिनो! बिभ्यति ह्यस्मादभये भयदरिनः ॥ 
जा वस्तुत: भगवत्तत्त्व के रहस्यज्ञ हैं वे ता यह सव देखकर 
उलटे प्रसन्न होते हैं । वे जानते हैं कि यदि वापी-क्रूपादि समुद्र में 
एकीभाव को प्राप्त हो जायें ता उनकी अपेक्षा नहीं रहती । इसी 
प्रकार अचिन्त्यानन्द सुधासिन्ध्रु श्री भगवान्‌ ही ता सारे सुख के 
अधिष्ठान हैं; यदि उनमें हमारे सारे ल्ुद्र सुख समा जाते हैं ता 
आनन्द ही है । 
जो लाग विषयासक्त हैं, जो “यक्ष्ये दास्यामि मेदिष्ये' इस 
सिद्धान्त के माननेवाले हैं वे ही “नेह नानास्ति किञ्चन? इस सिद्धान्त 
को सुनकर रोते हैं। उन्हीं के लिये कहा है--क्रन्दन्ति बाला 
बत्साश्च !! अतः तुम प्रपश्च का सत्यत्व प्रतिपादन करके उन्हें ही 
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तृप्त करो और उनके लिये अभी फलरूप दुग्ध दुहो । यह उनके प्रति 
तुम्हारी करुणा होगी । यद्यपि परत्रह्म की ही उपासना करने से 
तुम्हारा पातित्रत भग्न नहीं होगा, क्योंकि “तमेतं ब्राह्मणा विविदिषन्ति 
यज्ञेन दानेन तपसानाशकेन? इस श्रुति के अनुसार विचारवानों के सारे 
जप-तप का परमलाभ ब्रह्मज्ञान ही है, तथापि दया ता करनी हो 
चाहिये । महानुभाव ता सवेदा “सर्वभूतहिते रताः? ही हुआ करते 
हैं; अतः तुम भी उन्हें अभीष्ट वस्तु देकर उनका आप्यायन करो | 
इस तछोक का तात्पर्य यह भी हो सकता है. कि समस्त प्राणियों 

की बुद्धियाँ ही ब्रजाङ्गनाएँ हैं और भगवान्‌ कृष्ण उनके साक्षी हैं । 
अतः 'तद्यात गोष्ठं मा’ ऐसा पदच्छेद करके यह तात्पय समझना 
चाहिये कि अब तुम गोष्ठ को मत जाओ अथोत्‌ साध्यसाधनात्मक 

प्रपश्च का प्रतिपादन मत करो, बल्कि “शुश्रुपध्वं पतीन्‌?। यहाँ 
` ध्पतीन? इस पद में वहुवचन गौरवार्थ है । अर्थात्‌ उपक्रम उपसंहार 
अपूता आदि पड्विध लिंगों से मेरे में ही अपना तात्पर्यं निश्चय 
करो । 'त्रेगुणयविषया वेदाः? यह भगवान्‌ का कथन अविवेकियां 
की ही दृष्टि से है। विचारवानॉं का तो यही कथन है कि 'वंदैश्च 
सर्वैरहमेव वेद्यो अतः त्रिगुणमय संसार के साथ संसग 
करना ही परम अमंगल है। परब्रह्म परमात्मा का अनुस्मरण 
ही एकमात्र कल्याण का मूल है । . अतः श्रुति प्रपश्चपरक है--- 
ऐसा प्रसिद्ध हाने से तुम कलङ्कित हो जाओगी। और यदि 
त्रिगुणातींत शुद्ध परब्रह्म का प्रतिपादन करोगी ता तुम भी गुणातीत. 
दो जाओगी और इससे तुम्हें महत्ता प्राप्त होगी । 


CC-0. Mumukshu Bhavan Collection. Digitized by eGangotri 


"४९४ श्रीभगवत्तत्त्व 


परन्तु यह होगा कैसे ? इसके लिये तुम “शुश्रूषध्वं सतीः? 
अर्थात्‌ “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्र’ आदि जो श्रृतियाँ परत्रह्म का 
प्रतिपादन करती हैं, तुम उन्हीं के सिद्धान्त का अनुसरण करो । 
यहाँ अपने में बुद्धियों का निश्चय दृढ़ करना है; इसलिये 
मानों बुद्धियों के प्रति भगवान्‌ कहते हैं कि ` “पतीन्‌ शुश्रूषध्वम्‌ ।? 
यहाँ उपाधिभेद्‌ के कारण बुद्धियों के अनेक पति उपपन्न हो सकते हैं। 
बुद्धि स्वभाव से ही नामरूपात्मक दृश्य की ओर जाती है। इसी 
'से भगवान्‌ कहते हैं---'तद्यात मा चिरं गोम? अर्थात्‌ अव तुम और 
अधिक काल दृश्य की ओर मत जाओ । बल्कि दृश्य की ओर से 
'निवृत्त होकर अपने अवभासक समस्त बुद्धियो के साक्षी सर्वोन्त- 
यामी परत्रह्म का ही चिन्तन करो । परन्तु ऐसा कोइ-कोइ ही कर 
'पाता है; क्योंकि 
पराञ्चि खानि व्यतृण॒त्स्वयं भूस्तस्मात्पःराङ्‌ पश्यति नान्तरात्मन्‌ | 
इसलिये 
कृश्चिद्धीरः प्रत्यगात्मानमैच्दाइच चल्नुरम्ृतच्वमिच्छुन्‌ ॥ 
अहा ! भगवान्‌ का वह सौन्दर्यमाधुये कितना महान्‌ है। 
'भरवत्पाद भगवान्‌ शाङ्कराचायं प्रवोधसुधाकर में लिखते हैं--अरी 
'बुद्धि तू तराजू के पलड़े में सारे संसार का सुख और दूसरे में 
परमानन्दकन्द भगवान्‌ कृष्ण के सौन्द्यसुधा का एक कण रख तब 
तु देखेगी कि भगवान्‌ का सौन्दयकण ही भारी है। अतः तू 
सांसारिक विषयों को छोड़कर भगवान्‌ कृष्ण की सौन्दयंसुधा का 
"पान किया कर |! 
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इसी से भगवान्‌ कहते हैं---'अरी बुद्धिया ! अव तुम गोष्ठप्रपथ्च 
में मत जाओ, वहाँ वहुत रहःचुकी । उस स्थान में तो पशु रहा करते 
हैं; तुम तो अपने परम प्रियतम मुझ परत्रह्म का ही आश्रय लो ।' 

यदि कहा कि हम स्वतन्त्र नहीं हैं, हम केसे आपकी ओर 
आवें ! तो भगवान्‌ कहते हैं तुम अवश्य पराधीन हा, क्योंकि 
तुम करण हा और करण अपनी प्रवृत्ति के लिये कत्तो के अधीन 
हुआ करता है; अत: तुम प्रमाता को समकाओ। इस पर श्रुति 
कहती हैं--हम तो उसे वहुत समभाती हैं; परन्तु अब तो वह भी 
विवश है। जैसे दोड़नेवाला,पुरुष यद्यपि पादसशवालन में स्वतन्त्र 
हाता है तथापि वेग वढ़ जाने पर वह भी उस वेग के अधीन हा 
जाता है; फिर उसकी गति उसके अधीन नहीं रहती। इसी 
प्रकार यद्यपि प्रमाता जीव स्वतन्त्र है, ता भी बुद्धि से निरन्तर 
विषय-चिन्तन करते रहने के कारण अब उसे विवश होकर उसी 
प्रकार की प्रवृत्ति में प्रवृत्त हाना पड़ता है । 

दुरगोसप्तशती में सुरथ नामक राजा और समाधि नामक वैश्य 
का प्रसंग आता है। सुरथ शत्रओं से पराजित हाकर भागा था। 
उसका राज्य श॒त्रओं के हाथ में चला गया था । अब उसमें उसका 
कोड स्वत्व नहीं रहा था तो भी उसे अपने सम्वन्धिया और - हाथी- 
घोड़ों की स्मृति सताती थी। इसी प्रकार समाधि को उसके पुत्रादि ' 
ने घर से निकाल दिया था तो भी उसे घर और घरवालों की ही 
स्मृति वनो रहती थी । उन्होंने एक मुनिवर के पास जाकर इस 
अनभिमत चिन्ता का कारण पूछा । तब मुनि ने कहा -- 
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ज्ञानिनामपि चेतांसि देवी भगवती हि सा । 
बलादाकृष्य मोहाय महामाया प्रयच्छुति ॥ 
अत: भगवान्‌ कहते हैं यदि तुम्हारी प्रवृत्ति नहीं होती तोः 
“शुश्रूषध्वं सतीः? भगवती शक्ति का समाश्रयण करो; क्योंकि-- 
सेषा प्रसन्ना वरदा र॒णां भवति मुक्तये । 
सा विद्या परमा मुक्तेहेतुभूता सनातनी ॥ 
क्योंकि वह सर्वात्मिका है या देवी सर्वभतेषु भ्रान्तिरूपेण 
संस्थिता?, 'या देवी सवभूतेषु विद्यारूपेण संस्थिता? अपने से विमुख 
लागों के लिये वही श्रान्तिरूप से प्रकट होती है और अपने भक्तों 
के लिये वही परम कल्याणी विद्या देवी है । 
यच्च किंचित्क्वचिद्रस्तु सदसद्वाखिलास्मिके । 
तस्य सर्वस्य या शक्तिः सा त्वं किं स्तूयसे तदा ।॥। 
अथवा 'सती? शब्द से सात्त्विकी वृत्ति भी विवक्षित हे! सकती 
है । अतः इसका तात्पर्य यह है कि पहले सात्त्विक वृत्तियाँ जागृत 
करो। भगवान्‌ का नाम जप करो, प्रभु का गुण गान करो और 
राजस तामस वृत्तियां का त्याग करो। ऐसा करते-करते पीछे 
` परन्रह्म परमात्माकाराकारिता वृत्ति हा जायगी । 
इस प्रकार बुद्धियों को भगवान्‌ का यही उपदेश है 
कि तुम गोष्ठ यानी साध्यसाधनात्मक संसार की ओर 
मत जाओ, वस्कि पतीन--सम्पूणं बुद्धियां के साक्षी परब्रह्म 
परमात्मा--का ही आश्रय ला । बुद्धियाँ अपने चरम आश्रयभूत 
साक्षी का अवलम्बन न करके संसार में प्रवृत्त हाती हैं और फिर 
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उसी में फंस जाती हें. । अतः भगवान्‌ उन्हें उपदेश करते हैं कि 
तुम संसार से विरत होकर अपने अधिष्ठान परमात्मा की ओर 
ही जाओ। वह आत्मा जाग्रदादि तीनों अवस्थाओं का साक्षी है, 
वह यह्‌ जानता है कि इस समय मेरी बुद्धि सात्त्विक है, इस समय 
राजस है और इस समय मोहग्रस्त है। इस प्रकार जो काम, 
संकल्प, विचिकित्सा, धी, ही आदि अन्तःकरण के धर्मों को 
जानता है, जो जाग्रत्‌ और स्वप्न में प्रमाता, प्रमाण एवं प्रमेयरूप 
त्रिपुटी का अवभासक है और सुपुप्ति में उनके अभाव को प्रकाशित 
करता है उस सर्वावभासक परमतत्त्व पर दृष्टि पहुँचने पर यह 
निखिल प्रपश्च सहज ही में निवृत्त हो जाता है। किन्तु यह है 
अत्यन्त दुलेभ; इसी से कहा है-- 
कश्चिद्धीर: प्रत्यगात्मानमैच्षदाद्ृत्तचक्नुरमृतत्वमिच्छुन्‌ । 

“धीर? शब्द का अर्थ है--'घियं ईरयति प्रेरयति इति धीरः? 
अर्थात्‌ जो बुद्धि आदि कार्य-करण-संघात को अपने अधीन रखता 
'है--स्त्रयं उसके अधीन नहीं होता। ऐसा काई देहाभिमानी नहीं 
हो सकता । इसी लिये भगवान्‌ ने कहा है--“अव्यक्ता हि गतिदु खं 
देहवद्भिरवाप्यते ।' | 

वह बुद्धि का प्रेरक नील, पीत आदि किसी रूपवाला नहीं है | 
वह ता अत्यन्त सूक्ष्म है। देखो, इन नील-पीतादि का प्रकाशक 
पहले ते सूर्य का. प्रकाश देखा जाता है। जिस प्रकार नील- 
पीतांदे रूपवान्‌ है उसी प्रकार उन्हें प्रकाशित. करनेवाले सूर्य 
एवं अभि आदि के आलोक भी रूपवान्‌ हैं; परन्तु अपने प्रकाश्य 
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नील-पीतादि की अपेक्षा उनमें बहुत सूक्ष्म है। उस सौर आलोक 
का प्रकाशन चाक्षप-ज्याति से होता है; वह रूपरहित है। इस 
प्रकार रूपरहित तत्त्व रूपवान्‌ को प्रकाशित कर रहा है। यह 
भी अनुभव में आता है. कि जो नेत्रब्योति निर्दोष होतो है वह 
आलोक को ठीक-ठीक प्रकाशित कर सकती है और जो सदोष 
होती है वह उसका ठीक:ठीक प्रकाशन नहीं कर सकती | किन्तु 
यह कौन जानता है कि नेत्र सदोष है या निर्दोष ? इस वात के 
मन जानता है; चक्षु के पाटवापाटव का ज्ञाता मन है। मन में भी 
रूप नहीं है। इसी प्रकार मन के चाश्वल्यादि को जाननेवाली 
बुद्धि है, और बुद्धि अपना कार्य अहंकारपवक करती है; जैसे कि 
यह कहा जाता है कि 'में अपनी वद्धि द्वारा मन का निरोध 


करू गा?। इस प्रकार हम देखते हैं कि बुद्धि इस “मैं? का करण | 


है। यह 'मैं! अत्यन्त सूक्ष्म है। यदि हम कु काल वुद्धि आदि 
से रहित केवल 'मे का ही चिन्तन करें ता हमारे सामने "में? और 
मैं? के साक्षी का भेद सुस्पष्ट हो जायगा । इस समय तो 'मैं? और 
चिदात्मा का अन्यान्याध्यास हो रहा है। जिस प्रकार ,तपे हुए 
लोहपिणड में अग्निरहित लोहपिरड और लोहपिरडरहित अग्नि का 
भान नहीं हो सकता उसी प्रकार इस समय हमें “में? से रहित चेतन 
और चेतनरहित "मैं? की प्रतीति नहीं हो सकती । सुपुप्ति में “मं 
का अभाव रहता है। उस समय चिदात्मा 'मे' के अभाव का 
प्रकाशक है। इस प्रकार वह स्पष्टतया 'मे? के भाव और अभाव 
दोनों ही का प्रकाशक प्रतीत हो रहा है। इसी क्रम से हम उसे 
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शब्द, स्पशे, रस और गन्ध के चरम अवभासकरूप से भी निश्चय कर 
सकते हें । अत: विषये की अवभासक पञ्चज्ञानेन्द्रियाँ हैं, इन्द्रियां 
का अवभासक मन है, मन की प्रकाशिका बुद्धि है, बुद्धि का प्रेरक 
अहंकार है और इन मन, बुद्धि अहंकार सभी का भासक चिदात्मा है । 
व्यवहार में देखते हैं कि गन्धाकाराकारितत्त्ति, रूपाकारा- 
कारितवृत्ति, रसाकाराकारितवृत्ति, स्पशोकाराकारितवृत्ति और शब्दा- 
काराकारितवृत्ति- इन सवमें परस्पर भेद है। इसी प्रकार इनको 
ग्रहण करनेवाली इन्द्रियों में भो भेद है। इनके भेद और अभेद 
का विवेक करा । इनमें जा भेद है वही प्रपञ्च है और जा अभेद 
है वही परमार्थ है। उत्पन्न तथा नष्ट हानेवाली गन्धवृत्ति, ग्सवृत्ति, 
स्पशबृत्ति आदि प्रथक्‌ हैं परन्तु उन वृत्तियों की उत्पत्ति, स्थिति, नाश 
तथा उनके स्वरूपो का भासन करनेवाला अखण्ड वाध या निर्वि- 
कार भान सदा एकरस तथा एक ही है.। 
जिस प्रकार नील-पीत-हरित आदि रूपों का अवभासक सौर 
आलोक एक ही है किन्तु उसके प्रकाश्य भिन्न हैं उसी प्रकार दृश्य 
अनेक हैं और द्रष्टा एक ही है। किन्तु नील-पीतादि दृश्यों को 
प्रकाशित करते समय उनका अवभासक सौर आलोक तद्रूप हो 
जाता है; उन नीलपीतादि की सन्धि में जा उसका निर्विशेष रूप 
रहता है वही उसका शुद्ध स्वरूप है । इसी वात को पञ्चद्शीकार 
ने एक अन्य दृष्टान्त द्वारा इस प्रकार स्पष्ट किया है :-- 
खादित्यदीपिते कुड्ये दपंणादित्यदीसिवत्‌ | 
कूटस्थमासितो देहा धीस्थजीवेन भास्यते ॥ 


(७-0. Mumukshu Bhavan Collection. Digitized by eGangotri 


५०० श्रीभगवत्तत्त्व 


एक स्थान पर कई दर्पण रखे हुए हैं। उनमें सूये की किरणें पड़ 
कर फिर समीपस्थ भित्ति पर प्रतिफलित हो रही हैं । वे दपणालाक 
ओर उनकी सन्धियाँ ये दोनों ही सौर आलोक से प्रकाशित हैं; 
किन्तु सन्धियाँ केत्रल सौरालोक से प्रकाशित हैं और दपंणालोक 
दर्पण में पड़े हुए सौरालोक के आभास से भी प्रकाशित हैं । इसी 
प्रकार विषयों की स्फूर्ति तो चेतन तथा अन्तःकरणस्थ चिदाभास 
दोनों के याग से होती है, किन्तु उन विषयों की सन्धि अर्थात्‌ निर्वि- 
षय स्थिति केवल चेतन से ही भासित होती है । 

अत: आत्मसाक्षात्कार करने के लिये पहले हमें शब्द, स्पर्श, रूप, 
रस एवं गन्धादि की वासनाओं से वासित अन्तःकरण द्वारा 
विषयों से हटाकर इन्द्रियों को स्वाधीन करना होगा । फिर बुद्धि 
से मन का और अहंकार से बुद्धि का संयम करना होगा । तत्प- 
श्चात्‌ अपने स्वरूपभूत साक्षी से अहंकार के एअकू निश्चय करने 
पर हम अपने शुद्ध स्वरूप का वोध प्राप्त कर सकेंगे । 

सबसे पहले सम्पूणों प्रतीयमान प्रपञ्च को प्रथिवीमात्र चिन्तन 
करो; घट, पट, ग्रह, उद्यान आदि सभी वस्तुओं के केवल प्रथिवीतत्त्व 
ही अनुभव करो । फिर इस प्रथिवीतत््त का जलतत्त्व में लय 
करो और सवत्र केवल जलतत्त्व का ही व्याप्त देखो । तत्पश्चात्‌ 
जल को अग्नितत्त्व में लीन करो तथा सव पदाथा. को तेजोमय ही 
देखो । इसी प्रकार फिर उन्हें क्रमशः वायुरूप और आकाशरूप 
देखो । इस चिन्तन के बढ्ने के साथ क्रमश: गन्धादि विषयों की 
निवृत्ति हाती जायगी । बृत्ति प्रायः तेज से आगे नहीं बढती | 
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चायु और आकाश रूपरहित पदार्थ हैं, इसलिये .उन पर दृष्टि जमना 
बहुत कठिन है। यदि मन वायुतत्त्व में स्थित हा गया ता उसे 
अन्धकार और प्रकाश की भी प्रतीति नहीं होगी, क्‍योंकि ये दोनों 
तो तेज के अन्तगत हैं। रूप की निवृत्ति हाने पर तो सारा ही 
विक्षेप निवृत्त हा जाता है। अब केवल स्पर्श और शब्द रह जाते 
हैं, स्पशो की निवृत्ति हाने पर केवल शब्द ही शेष रहता है। 
इससे आगे बढ़कर शब्द के देखनेवाले मन में ही स्थित 
हा जाओ। फिर तटस्थवृत्ति से मन की गति का देखों और 
तत्पश्चात्‌ उस देखने के देखो । इस प्रकार बुद्धि तुम्हारा दृश्य हो 
जायगी। वुद्धि का द्रष्टा अहंकार है। इससे आगे अहंकार भी 
भास्य कोटि में आ जाना चाहिये। तत्पश्चात्‌ उसकी भी प्रतीति 
नहीं होगी और केवल सबीवभासक चिदात्मा ही रह जायगा । इस 
प्रकार बुद्धि सवके अधिष्ठानभूत केवल आत्मा में ही स्थित हा जाती 
है; उस समय उसके भास्य शब्द-स्पशादि प्रपञ्च में से कुळ भी प्रतीत 
नहीं हाता । 
अच हम प्रकृत विषय पर आते हैं । भगवान्‌ का उपदेश है-- 
“शुश्रूषध्वं पतीन्‌? अथोत्‌ जो सवीवभासक चिदात्मा जागृत और 
स्वप्र अवस्थां में प्रतीत हानेवाले द्वेत का तथा सुषुप्ति में अनुभव 
हुए अज्ञान का साक्षी है, तुम उस परम पति का ही आश्रय लो । 
अतः तुम नामरूपात्मक प्रपश्च की ओर मत जाओ, बल्कि उसके 
अवभासक सर्वसाक्षी परमात्मा का चिन्तन करो । यदि कहो कि 
उसमें तो हमारी गति नहीं है, हम किस प्रकार ऐसा करे' तो उसके 
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लिये “शुश्रूषध्वं सतीः? । 'सती? शब्द का अथे हम पहले ही कह चुके 
हैं। तात्पय यह है कि इसके लिये तुम त्रह्मविद्यारूपिणी भगवती 
महामाया की उपासना करो | देखो, गोपियों को भी श्री कात्या- 
*यंनी देवी की उपासना करने से ही परत्रह्मस्वरूप भगवान्‌ कृष्ण 
की प्राप्ति हुई थी। 
ऐसी ही एक गाथा उपनिषदों में आती है । जिस समय 
देवासुर संग्राम में परत्रह्म परमात्मा के प्रसाद से देवताओं को 
विजय प्राप्त हुई ता वे भगवान्‌ को भूल गये और उस विजय को 
अपने ही पुरुषाथ का फल मानने लगे। उस समय परम दयालु 
भगवान्‌ अपने माहस्रस्त अनुचरों का व्यामोह दूर करने के लिये 
एक विचित्र रूप से उनके सामने प्रकट हुए। भगवान्‌ के उस 
विचित्र अनन्त प्रकाशमय विग्रह को देखकर देवताओं को बड़ा 
कुतूहल हुआ और उन्हें यह जानने के लिये बड़ी उत्सुकता हुई कि. 
यह यक्त कौन है। यह वात जानने के लिये सबसे पहले अग्नि देव 
गये। भगवान्‌ ने उनसे पूछा, “तुम कोन हा?! अभिने बड़े 
गवे से कहा, 'में अभि हँ, लाग मुझे जातवेदा कहते हें ।? भगवान्‌ 
ने कहा-'तुम क्या कर सकते हो ?? अभि देव ने ' कहा--'संसार 
में जितने पदाथ हैं में उन सभी के जला सकता हूँ ।” तव यक्ष 
भगवान्‌ ने उनके आगे एक तृण रखकर कहा, “भला इसे ता 
जलाओ |” अभ्निदेव अपना सारा पुरुषार्थ लगाकर हार गये किन्तु 
वे उसे जलाने में समर्थ न हुए और इस प्रकार मानमर्दन हो जाने 
से चुपचाप लौट आये । उनके पीछे वायु देवता गये । किन्तु 
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उनकी भी वही गति हुई । वे भी एक क्षद्र तृण मात्र का उड़ाने 
में समर्थ न हुए | 

इस प्रकार असि और वायु के विफलमनारथ हाकर लौट 
आने पर स्वयं देवराज इन्द्र उस यक्ष का परिचय प्राप्त करने 
के लिये चले। देवराज को देखते ही यक्ष भगवान्‌ अन्तथोन 
हो गये। इससे इन्द्र को वड़ा परिताप हुआ। वे साचने 
लगे “अहा ! मुझे सन्निधान से उनके दशन आर सम्भाषण 
का भी सौभाग्य प्राप्त न हा सका ।” जिस समय जीव का भग- 
वद्विरह के कारण परिताप होता है उसी समय उसे भगवत्साक्षा- 
त्कार की योग्यता प्राप्त होती है । वह क्षण बड़े सौभाग्य से प्राप्त 
होता है जिसमें प्राणी अपने प्रियतम की विरह वेदना से तड़पने 
लगता है और उसका रोम-रोम भगवद्दशन के लिये उत्करिठित हो 
उठता है । देखिये, जिस समय भगवान्‌ के साथ त्रजाङ्गनाओं का 
संयोग था उस समय उनकी उपासना उतनी प्रवल नहीं थी; किन्तु 
जव उन्हें भगवान्‌ का वियोग हुआ तब उनकी लगन इतनीं बढ़ी कि 
उस विरहार्नि ने उन्हें केवल इसी लिये नहीं जलाया क्योंकि उनके 
हृदय में भगवान्‌ की प्रेममय मूर्ति विराजमान थी। उस आनन्द्‌- 
सुधासिन्धु के कारण ही उनकीं रक्षा हुई । इसी भाव का वर्णन 
करते हुए श्रीवह्ठभाचार्यजी ने यह श्रुति कही है-- 

काऽह्य वान्यात्कः प्राण्याद्देप आकाश आनन्दे! न स्यात्‌ । 

अथात्‌ यदि सहृदय प्रेमियों के अन्तःकरणों में प्रेमानन्द रूप 

सुधा न हाती तो अपने प्रियतम के वियोग में उनमें से कान चेष्टा 
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करता और कोन प्राण धारण करता ? वे तो तत्काल उस विरहा- 
नल में भस्म हो जाते | 
अतः यदि भगवान्‌ के वियोग का सन्ताप न हुआ तो यह 
जीवन व्यथे है; भगवान्‌ वाल्मीकि कहते हैं-- 
'यश्च रामं न पश्येत रामा यन्नाभिप्यति । 
निन्दितः संवलेकेषु स्वात्माप्येनं विगर्हति ॥ 
वस्तुतः यह भगवद्थ सन्ताप ही परम तप है । 
इस प्रकार जब इन्द्र ने इस सन्ताप-रूप तप से अपना ' मनो- 
मल भस्म कर दिया तो उमा देवी का आविभोव हुता । उसी ने 
उन्हें भगवान्‌ का परिचय दियां। अतः स्मरण रखना चाहिये यह 
सहावाक््यजनित त्रह्माकार वृत्तिरूपा उमा ही प्रकट होकर जीव का 
परत्रह्म के पास ले जाती हैं। अतः हे बुद्धियो ! यदि तुम मुझ 
परब्र के पास आना चाहती हो तो “शुत्रृषध्वं सतीः? भगवती शक्ति 
की उपासना करो। अथवा, जैसा हम पहले कह चुके हैं, 
सात्त्विक वृत्तियाँ ही सतियाँ हैं, उन्हें उद्बुद्ध करो। उनके 
'उद्बुद्ध होने से जव तुम्हारी राजस-तामस वृत्तियाँ नष्ट हा जायेगी 
तभी तुम उन्हें प्राप्त कर सकेगी । 
अब यदि -श्रुतियाँ कहें कि “महाराज ठीक है, परन्तु यदि हम 
संसार को छोड़कर अपने परम प्रियतम परन्रह्म का ही अवलम्बन 
करें, प्रंपप्च का आश्रयण करना छोड़ दें, तो उस अस्पर्शयाग को 
सुनकर जो वाल-वत्सध्थानीय अज्ञजन हैं वे रोने लगेंगे, क्योंकि 
उनके लिये ता संसार ही सब कुऊ है। वे तो पुत्र-कलत्र और 
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यन-धामादि को ही अपना स्स्व समझते हैं। इस पर भगवान्‌ 
कहते हैं 'वत्सा बालाश्च क्रन्दन्ति मा” अथात्‌ ये वत्स और वालक 
भी क्रन्दन नहीं करेंगे। क्यों नहीं करेंगे ? क्योंकि विवेकी के लिये 
संसार असत्‌ होने पर भी उन अविवेकियों की दृष्टि में तो बह सत्य 
ही रहेगा । “नष्टमप्यनष्टं तदन्यसाधारणत्वात देखा, स्वप्नप्रपच्च तो 
उसी का निवृत्त हागा जा जागेगा। जा जगा नहीं है उसके लिये ता 
स्वप्न का सारा व्यापार सत्य ही हेता है । इसी प्रकार यह दृश्य-प्रपश्च 
भी उसी के लिये मिथ्या हांगा जा अपने शुद्ध स्वरूप में जागेगा, 
उसे ता इसकी नवृत्ति इष्ट ही है । इसके विपरीत अप्रवुद्ध के लिये 
इसकी निवृत्ति होगी नहीं । भगवान्‌ ने कहा है-- 
यथाद्वयप्रतिबुद्धस्य प्रस्वापो बहनथंभ्र्त्‌ 
तदेव प्रतिबुद्धस्य न चानर्थाय कल्पते | 
इसलिये वाल-वत्सस्थानीय अज्ञजन भी क्रन्दन नहीं करेंगे । 
दूसरी वात यह्‌ है कि यदि वे रोबेंगे तो यह वतलाओ कि तत्त्व- 
ज्ञान होने से पहले रोवेंगे या पीछे ? पीछे तो रो नहीं सकते; 
क्योकि उस समय तो वे अचिन्त्यानन्द-महाणंव श्री भगवान्‌ में 
अभिन्नरूप से स्थित हो जाने के कारण प्रपश्च की अपेक्षा से ही 
रहित हो जाते हैँ। भला अमृत के समुद्र को पाकर चुद्र कूप-तड़ा- 
गादि के लिये कान व्यम्र होता है? और पहले इसलिये नहीं रो 
सकते कि प्रपश्च का मिथ्यात्व सुनकर भी उस पर उनकी निष्ठा नहीं 
हागी। देखो, यह मनुष्य-शरीर कितना घृणित है ? इसके ऊपर 
यदि चमे न हाता ता इस पर मक्खियाँ भिनकतीं । इसमें क्षण भी 
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रहने की इच्छा न हाती । इस बात को समभने के लिये विशेषः 
विचार की भी आवश्यकता नहीं है । इस शरीर में अस्थि, मांस, 
रक्त, आदि घृणित पदाथ ही भरे हुए हैं। यह बात बहुत 
साधारण बुद्धिवाले पुरुषों को भी सुगमता से समभाई जा सकती 
है। तो भी हमारे जैसे अक्षानियों की ता बात ही क्या है, बड़े- 
वड़े ऋषि-मुनि भी रम्भा-उवंशी आदि अप्सराओं के उस अत्यन्तः 
घृण्ति शरीर के ही लावण्य में फॅस गये थे। इस प्रकार सव कुछ 
जानकर भी उन्हें जा माह हुआ वह भ॑ंगवती महामाया की हीः 
महिमा है-- 

“दैवी ह्येषा गुणमयी मम माया दुरत्यया । 

मामेव ये प्रपद्यन्ते मायामेतान्तरन्ति ते ॥? 

“ज्ञानिनामपि चेतांसि देवी भगवती हि सा | 

बलादाकृष्य माहाय महामाया प्रयच्छुति ॥”? 

अतः भगवान्‌ कहते हैं यदि तुम संसार का मिथ्यात्व प्रतिपादन 
करोगी तो भी वे अज्ञजन नहीं रोवेंगे, क्यांकि उनकी तो उसमें गतिः 
` ही नहीं होगी । 
अव यह भो सन्देह हो सकता है कि यदि अज्ञानियों को परोक्षः 

रूप से भी यह निश्चय हा जायगा कि ऐन्द्र पद आदि सव मिथ्या 
हैं ता भी वे यज्ञ-यागादि में प्रवृत्त नहीं होंगे। वस्तुतः ऐसे 
अनधिकारियों ने ही अद्वेतवाद को कलङ्कित कर रखा है। उन्हें ' 
भले ही ब्रह्म का अपरोक्ष साक्षात्कार न हुआ हो तथापि यह 
ता निश्चय हा ही जाता है कि कर्म नहीं, धमे नहीं, लाक नहीं: 
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ओर वर्णाश्रमाचार भी नहीं । अतः वे धम-कमोदि का तिलाजलि 

दे देते हैं। इन अनधिकारियां के कारण ही अद्वेतवाद कोः 

कलक्लित हाना पड़ा है । 

ऊपरी दृष्टि से देखा जाय ता अद्वेतवादी और नास्तिको में काड 
भेद दिखाई नहीं देगा । मुक्तावस्था में दृश्य की व्यर्थता ता 
नैयायिकां के मत में भी हा जाती है। यह ठीक है कि वे उसका 
मिथ्यात्व स्वीकार नहीं करते; तथापि मुक्त पुरुष के ता--उसका विशेष 
ज्ञान निवृत्त हा जाने के कारण--प्रपथ्च का भान नहीं हाता । यही 
, वात सांख्य मत के विषय में कही जा सकती है । वस्तुत: संसार से 
सम्बन्ध छूट जाने पर और प्रभु से सम्बन्ध जुड़ जाने पर लाक-बेदः 
की विधि छूट ही जाती है। सव आचायाँ का ऐसा ही मत है । 
“यूदायमनुण्छाति भगवान्‌ हरिरीश्वरः । 
जद्दाति लोके वेदे वे मतिं च परिनिष्ठिताम्‌ ॥? 

ओर यही नास्तिको का भी लक्षण है। देखा जाय ता तत्त्वज्ञ 
और ब्रात्य इन दोनों का वाह्य रूप एक ही होता है। देखिये जिस 
प्रकार यवनादि शिखा-सूत्रादि से रहित होते हैं उसी प्रकार एक. 
परमहंस भी होता है। यही नहीं, भगवान्‌ शाङ्कर को भी “त्रात्य? 
कहा गया है---“आत्यानां पतये नमः” | . इस प्रकार देखा जाय ता एक. 
तत्त्वज्ञ का स्वरूप तो अवश्य व्रात्य के समान ही होता है; तथापि 
उनमें वस्तुतः बहुत अन्तर होता है। उनमें से एक ता साधन-कोटिः 
को पार कर गया है और दूसरे ने उसमें प्रवेश भी नहीं किया |. 
इस समय अवश्य दोनां ही साधन के संसगे से रहित हें । 
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इस प्रकार यज्ञ-यागादि का अनुष्ठान न करने पर भी अद्वेतनिष्ठ 
महात्मा को अवैदिक नहीं कहा जा सकता । वस्तुत: वेद का 
प्रामाण्य माननेवाला ता वही है । वैदिक तो उसी को कहना 
चाहिये जो वेदार्थ को अबाधित रखे । वेद कहते हैं--“एकमेवाद्वितीयं 
ब्रह्म, “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म! इत्यादि । अतः जो ब्रह्म का सजातीय, 
विजातीय एवं स्वगत भेद से रहित मानते हैं वे तो ब्रह्म से भिन्न वेद 
की भी सत्ता नहीं मानते। वेद की प्रथक्‌ सत्ता मानने पर तो 
वेद को सजातीयादि भेद से रहित सिद्ध नहीं किया जा सकता | 
अतः ऐली अवस्था में वेद अप्रामाणिक हा जाता है। इसलिये 
अपने प्रामाण्य के लिये वेद स्वत: ही अपना अभाव प्रतिपादन 
'करते हैं--- 
“त्र वेदा: अवेदाः ब्राह्मणा: अब्राह्मणाः पुल्कसाः अपुल्कसाः’ । 
कार्य जब तक अपने कारण से भिन्न रहता है तभी तक उसकी 
प्रथक्‌ उपलब्धि होती है। कारण से अभिन्न होने पर उसकी प्रथक्‌ 
प्रतीति नहीं होती । वेद भी ब्रह्म के कारये हे--“अस्य महतो भूतस्य 
-निःश्वसितमेव ऋग्वेदः? अतः वस्तुतः वे परत्रह्म से व्यतिरिक्त नहीं 
हैं। घटादि तभी तक उपलब्ध होते हैं जव तक वे अपने कारण 
मृत्तिका में नहीं मिलते । उसमें मिल जाने पर उनकी प्रथक्‌ प्रतीति 
नहीं होती । अतः वेद को ब्रह्म से व्यतिरिक्त न मानना उनका 
तिरस्कार नहीं है; यह ता उनका सम्मान ही है। जो पुरुष वेद का 
ञ्ज्म से भिन्न मानता है उसपर तो वेद कुपित होते हैं और उसे 
स्वार्थ से भ्रष्ट कर देते हैं । श्रुति स्वयं कहती है--- 
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“वेदास्तं परादुः योऽन्यत्रात्मनो वेदान्वेद सर्वं तं परादाद्योऽ- 
न्यत्रात्मनः सर्वे वेद? 

क्योंकि भाई! ब्रह्म से वियोग होना किसी के इष्ट नहीं है । 
तुम भी तो परब्रह्म से वियुक्त होने के कारण ही तड़प रहे हो । वेदों 
के भी भगवान्‌ का वियोग कैसे सह्य हो सकता है? फिर तुम 
उन्हें भगवान्‌ से व्यतिरिक्त कयां समझते हो ? तुम यज्ञ-यागादि 
कर्मों के भगवान्‌ से भिन्न कयां मानते हो ? यदि तुम एक अणु 
को भी ब्रह्म से प्रथक्‌ सममेगे तो वह अवश्य तुम्हारे लिये भय. 
उपस्थित कर देगा । प्रेमी तो अपना भी प्रथक अस्तित्व नहीं 
रखना चाहता । 

जब में था तव हरि नहीं अब हरि हैं में नाहि । 
कबिरा नगरी एक में राजा दे न समाहिं॥ 

यदि हम अपनी प्रथक्‌ सत्ता रखेंगे तो ब्रह्म में वस्तु-परिच्छेद' 
आ जायगा; तथा जिस देश में हम रहेंगे उसमें ब्रह्म नहीं रहेगा । 
इसलिये ब्रह्म में देशपरिच्छेद भी हो जायगा। इसी से भावुक 
पुरुष अपनी सत्ता प्रभु को ही समर्पित कर देते हैं; बे प्रभु से प्रथक्‌ 
रहकर उनके पूर्णत्व को खण्डित करना नहीं चाहते। अतः पहले 
अपने धन-धान्यादि प्रभु को समर्पण करो, फिर देह समर्पित कर 
दो और तदनन्तर मन, बुद्धि और प्राण भी प्रभु को ही अपण कर 
दो । परिणाम में तुम भी उन्हीं में समर्पित हो जाओगे । भगवान्‌ 
कहते हैं-- 

निवसिष्यसि मय्येव अत ऊध्वं न संशयः? | 
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यदि घटाकाश .अपने को महाकारा से प्रथक्‌ समभता है तो 
'जिस देशा में वह अपनी सत्ता मानेगा उस देश में उसे महाकाश की 
"सत्ता अस्वीकार करनी पड़ेगी । इस प्रकार वह महाकाश की पूणता 
-को खणिडत कर देगा । इसी से घटाकाश कहता है, 'में अपनी 
सत्ता रखकर अपने प्रभु की अपूर्णता नहीं करूंगा । में अपने को 
-भी इन्हें ही समर्पित कर दूँगा |! 
वही अद्वेतवादियों का सिद्धान्त है । वे प्रभु को आत्म-समर्पण 
'भी कर देते हैं। यही उनकी अद्भुत भक्ति है। वे अपने प्रियतम 
`को अपना-आप भी दे डालते हैं, क्योंकि आत्मा ही सबसे बढ़कर 
:प्रिय है; इसी के लिये प्रत्येक वस्तु प्रिय हुआ करती है-- 
. “आत्मनस्तु कामाय सव प्रियं भवति’ 
अतः यदि तुम अपने परम प्रेमास्पद आत्मा को समर्पण न 
“करके केवल स्री, धन और मन आदि ही प्रभु को अपण करते हा 
“तो तुम सच्चे प्रेमी नहीं कहे जा सकते। अतः आत्म-समप णरूप 
` अद्वैत दर्शन ही सची पूजा है और यही उत्कृप्टतम भक्ति है । 
हाँ, मूख पुरुषां के लिये यह सिद्धान्त अवश्य बहुत भयावह 
'है॥ इस सिद्धान्त के व्याज से वे देह को भी ब्रह्म मान सकते 
हैं । परन्तु वस्तुतः यह सिद्धान्त भक्ति का घातंक नहीं है । यह 
-ता उसकी चरमावस्था है। किन्हीं मद्दानुभावों ने कहा है कि 
“पहले उपासक को भावना करते-करते ऊपर-नीचे सवत्र व्रह्म ही 
दिखाई देता है अतः पहले 'ब्रझेवाधस्तादूनरहेवोपरिष्टात्‌? यह 
-श्रुति ही चरितार्थ होती है। पीछे एक सः्चारी भावविशेष का 
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अभ्युत्थान हाने पर ऐसा होता है कि जिससे वह अपने का ही 
प्रियतमरूप से देखने लगता है। उसी अवस्था का प्रतिपादन 
“अहमेवाधस्तादहृमेबोपरिष्टात्‌? इस श्रुति ने किया है ।' 
श्री गास्वामी तुलसीदासजी का कथन है-- 
सो अनन्य गति जाहि अस मति न टरे हनुमन्त | 
सें सेवक सचराचर रूपराशि भगवन्त || 
“श्रवन कथा मुख नाम हृदय हरि नयनन निरखि कृपासमुद्र हरि |? 
इस प्रकार निरन्तर संत्र भगवदूदशेन ही करना चाहिये । 
यही निभय माग है। इस मार्ग में चलनेवाला कभी किसी अन्त- 
राय से आक्रान्त नहीं होता । श्रीमद्भागवत में कहा है 
यानास्थाय नरो राजन्न प्रमाद्येत कर्हिचित्‌ । 
धावन्निमील्य वा नेत्रे न स्खलेन्न पतेदिह ॥ 
एप निष्कण्टकः पन्था यत्र सम्पूज्यते हरिः । 
कुपथं तं विजानीयाद्गोविन्द्रह्वितागमम्‌ | 
इस प्रकार सबको ब्रह्ममय देखते हुए जव तक तुम अपने 
आत्मा को भी ब्रह्म से अभिन्न न देखागे तव तक तुम अपने प्रिय- 
'तम परन्रह्म की पूणता की रक्ता नहीं कर सकेोगे। अतः तुम अपने 
को भी प्रभु में ही समर्पित कर दा । 
किन्तु बह्‌ समपर किया कैसे जाय ? उसका स्वरूप क्या 
है? क्या घड़े में वेर डालना वेर का समपंण है? इसका नाम 
- समपंण नहीं है। समपण में अपनी सत्ता प्रथक्‌ नहीं रहती, 
जिस प्रकार घटाकाश की सत्ता महाकाश से प्रथक्‌ नहीं है। जिस 
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समय तरङ्ग समुद्र में लीन हाती है उस समय क्या समुद्र से 
प्रथक्‌ उसकी उपलव्धि हा सकती है ? 
अतः भगवान्‌ से पथक्‌ अपनी सत्ता न रखना ही उनका 
सम्मान है । यदि तुम उनसे अपना भेद रखते हा ता तुम उनका 
अनादर करते हो। भला जिस पत्नी ने अपने पति को त्याग दिया 
हा उसकी कीति दा सकती है ? इसी प्रकार येदि जीव अपने को 
परब्रह्म परमात्मा से प्रथक्‌ समझे तो उसके लिये इससे बढ़कर 
आर क्या कलझ हा सकता है? ऐसा कलङ्क तो उसके लिये 
आत्मघात के समान है; क्योंकि “सम्भावितस्य चाकीतिरमरणा- 
दतिरिच्यते? । 
इसी लिये उपनिषद्‌ पढ्नेवाले भगवान्‌ से प्रार्थना करते हैं-- 
“माहं ब्रह्म निराकुर्या मा मा ब्रह्म निराकरोदनिराकरणमः स्तु? प्रभु 
दीर्घकाल से हमारा निराकरण करते आये हैं और हम प्रभु का 
निराकरण करते आये हैं। इसी से हमें कीट-पतङ्गादि योनियों में 
अमना पड़ा है। यह अनिराकरण तो प्रभु की कृपा से ही 
हागा । वे ही हमें ऐसी बुद्धि प्रदान कर सकते हैं क्योकि यह चरण 
असत्पुरुषों को अत्यन्त हुष्प्राप हैं। जिस समय पुरुषों का संसरण 
समाप्त होने के होता है, हे नाथ ! तभी आपके श्रीचरणों में प्राणियों 
को रति होती है । वस्तुतः मायामाहित जीव वरवस प्रभु को भूल- 
कर प्रपश्च में फंसा हुआ है और प्रभु की उपेक्षा करता है अतएव 
ऋषि यही प्रार्थना करता है-हे दयामय ! आप ही कपा करें कि मैं . 
आपका अनादर या उपेक्षा न करू । हे दयामय ! मायामेहित होकर 
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ही हमने आपका अनादर किया है । अपने अन्तरात्मा प्रियतम 
सवस्व का अपमान माह से ही हमने किया है, अतः आप मेरी 
उपेक्षा न करें | इस प्रार्थना के साथ-साथ आप ही से यह भी प्रार्थना 
है कि में आपका अनादर न करूँ | 
अक्रूरजी महाराज कहते हे 
साऽहं तवाङ्घ् युपगतेऽस्म्यसतां दुरापं तच्चाप्यहं भवदनुग्रहमीश मन्ये | 
पु'सां भवेद्यई संसारणापवर्गर्त्वय्यञ्जनाभ सदुपासनया रतिस्स्यात्‌ ॥ 
हे नाथ, आज मैं आपके चरणां की शरण आया हूँ, यह भी 
आपके अनुग्रह का फल है। जब तक प्रभु कृपा न करें, जब तक 
वे हाथ न लगावे तब तक हमारी नेया किनारे नहीं लग सकती । 
श्री गासाईजी महाराज का कथन है-- 
“ज्ञान भक्ति साधन अनेक सब सत्य झूठ कछु नाहीं? | 
अर्थात्‌ ये सारे साधन हैं तथापि जब तक आपका करावलम्ब न 
हो तब तक मेरे किये तो कुछ दोना नहीं है। अतः भाई ! ऐसी 
बुद्धि तो प्रभुक्रपासाध्य है। हमें तो केवल प्रभुक्रपा की प्रतीक्षा 
करते रहना चाहिये। आखिर जाओगे कहाँ? दर-दर घूमते 
जन्म-जन्मान्तर बीत गये, कहीं कोई ठिकाना नहीं मिला। अब 
प्रभु के सिवा और आश्रय ही कहाँ है ९ 
तत्तेऽनुकम्पां सुसमीक्ष्यमाणो भुञ्जान एवात्मकृतं विपाकम्‌ । 
दृदराग्वपुर्भिविंद्घन्नमस्ते जीवेत यो मुक्तिपदे स दायभाक्‌ ॥। 
भगवान्‌ की कृपा कब होती है. इसका काई निश्चित समय 
नहीं है। इसलिये हर समय सावधान रहो। ऐसा न हा, 
३३ 
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तुम्हारी असावधानी में प्रभुक्रपा की घड़ी यों ही निकल जाय 
आर तुम उससे वञ्चित ही रह जाओ। मान लो, भगवान्‌ कोइ 
परदानशीन स्वामी हैं और तुम उनके द्वार पर वैठे हो। वे हर 
समय तो परदे से वाहर आते नहीं हैं परन्तु जिस समय 
चे आये उस समय तुम सा गये, तो इसमें प्रभु का क्या 
दोष है? इसलिये तुम सदा सावधान रहो। प्रभु अतिथि 
का अनादर कभी नहीं करते। वे दीनवत्सल हैं; उन्हें दीन बहुत 
प्यारे हैं। इसी से श्री गोसाईजी कहते है-- 
“जाऊँ कहाँ तजि चरन तिहारे | 

काकर नाम पतितपावन अस केहि अति दीन पियारे |? 
इसलिये हमें प्रभु को छोड़कर कहीं अन्यत्र नहीं जाना चाहिये । 
घनियों के द्वारों पर हम बहुत .भटक लिये। अब उनका मुख 
मत देखो । वेदान्तदेशिकाचार्यंजी कहते हैं-- 

दुरीश्वरद्वारबहिवितर्दिका दुरासिकायै रचितोायमञ्जलिः | 

यदज्ञनाभं निरपायमस्ति मे धनञ्जयस्यन्दनमृषणं धनम्‌। 

दुरीश्वरों के द्वार की बहिविंतर्दिका पर दुराशा को लेकर जो 

चैठना है उसके लिये मैंने हाथ जोड़ दिया; क्योंकि हमारे पास तो 
धनञ्जय के रथ का अति सुन्दर भूषण अञ्जनाभ श्रीकृष्ण ही 
अनपाय धन है। फिर हमें और की क्या आवश्यकता है? 
परन्तु सा मत जाना; सदा सावधान रहकर प्रभु की ओर टकटकी 
लगाये रहना | प्रभु का प्राकट्य बहुत जहदी-जल्दी हुआ करता 
है। यहाँ अध्यात्म-प्रेमियां को तनिक ध्यान देना चाहिये। 
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देखिये, घटाकार वृत्ति की निवृत्ति हुई और अभो पटाकार वृत्ति का 
उद्य नहीं हुआ । इस सन्धि में प्रभु की झाँकी होती है। अज्ञान 
ओर उसके कार्य प्रभु के आवरक हैं। विषय को प्रकाशित 
करनेवाली वृत्ति का नाम प्रमाण है, विषय को प्रमेय कहते हैं और 
प्रमाण के आश्रयभूत चेतन का नाम प्रमाता है। इनमें एक के 
न रहने पर तीनों ही नहीं रहते । किन्तु इन तीनों का और इन 
तीनों के अभाव का प्रकाशक आत्मा है। इसी भाव को यह श्लोक 
व्यक्त करता है-- 

“एकमेकतराभावे यदा नोपलभामहे. | 

त्रितयं स च यो वेद स आत्मा स्वाश्रयाश्रयः ।।? 
अतः जिस समय प्रमाता एक वृत्ति उत्पादन करके शान्त होता 
है उसके पश्चात्‌ दूसरी वृत्ति उत्पन्न करने से पूर्व वह विश्राम 
लेता है। उस विश्रान्ति के समय ही उसके शुद्ध स्वरूप की 
उपलब्धि हाती है। इसलिये प्रति पल सावधान रहो | निमेषोन्मेष 
करना भी भूल जाओ। सदा निर्निमेष इष्टि से प्रभु की वाट 
निहारते रहो । 

हमें प्रभु का निराकरण नहीं करना चाहिये और प्रभु से प्राथना 

करनी चाहिये कि वे हमारा निराकरण न करें। इस प्रकार सारे 


` लौकिक-वैदिक कर्मों को प्रभु से अभिन्न समकना ही प्रभु की परमो- 


त्कृष्ट भक्ति है। यह प्रभु का अनादर नहीं है । 
किन्तु ढुराचारियों ने ब्रह्मज्ञान पर कलङ्क लगा दिया | जा बात 
सर्वोच्च. कोटि की थी उसे वे श्रीगणेश में ही करने लगे। ज़िसने 
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भगवत्तत्व का प्राप्त कर लिया है वह यदि बैदिक-स्मात्त कर्मों का 
छोड़ता है ता ठीक ही है, किन्तु जिसने अभी प्रभु की ओर पदार्पण 
भी नहीं किया वह यदि अपने कत्तेठ्य कर्मों के तिला जलि देता है 
ता उसका कल्याण अनन्त कोटि जन्मों में भी नहीं होगा । जिसे 
सुधा-समुद्र की प्राप्ति हा गई है वह यदि वांपी, कूप, तडागादि की 
उपेक्षा करता है तो ठीक ही है, किन्तु जिसे उसकी प्राप्ति नहीं हुई 
वह यदि उन कूप-तडागादि की अवहेलना करेगा ता प्यासा मर 
जायगा । अत: पहले अपने को भगवान्‌ में समर्पित करो; 
पहले सबको ब्रह्मरूप देखा, पीछे अपने को ब्रह्मरूप देखना । 
यह ठीक है कि अनभिज्ञ लोग ब्रह्मतत््त का साक्षात्कार किये 
बिना ही लौकिक-वैदिक कर्मों का मिथ्यात्व मान बैठेंगे। किन्तु 
यह उनकी अनधिकार-चेट्टा ही हागी । जिन्होंने श्रोत-स्मात्ते 
कर्मों का अनुष्ठान नहीं किया, जिन्हें इहामुत्रफलमाग से वैराग्य 
नहीं हुआ, जो सदसद्रस्तु का विवेक करने में असमर्थ हैं, जिनके 
पास शाम-दमादि साधनों का भी अभाव है और जिन्हें विषयी जनों 
की भोगेच्छा के समान तीव्र मुमुक्ता नहीं है वे तो ब्रह्मजिज्ञासा के. 
ही अधिकारी नहीं हैं। ऐसे लोगों को ब्रह्मज्ञान में प्रवृत्त हाने 
के लिये ता भगवान्‌ शह्लुराचाय ने निषेध किया है । श्रीगोसाई'जी 
महाराज भी कहते हैं---'वादि विरति बिनु त्रझ-विचारू |? 
ऐसे अनधिकारी लोग जब ब्रह्मविद्या की ओर प्रवृत्त हात हैं 
तब वे धम, कम और पाप-पुण्यादि का ता मिथ्यात्व निश्चय कर 
लेते हैं किन्तु भाग सत्य ही मानते हैं। अतः यह निश्चय 
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हुआ कि 'वत्सा बालाश्च क्रन्दन्तिः यह कथन ठीक ही है। इसी 
का उत्तर भगवान्‌ देते हैं कि वे नहीं रावेंगे, क्योंकि इसमें वेद- 
शास्त्रादि का दोष नहीं है। शास्त्र में ता सभी प्रकार के साधनों 
का निरूपण है । उसमें यह नियम नहीं है. कि प्रत्येक व्यक्ति के 
लिये वे सभी साधन कत्तव्य हैं; उनमें जिसके लिये जा साधन 
उपयुक्त हा उसे उसी का आश्रय लेना चाहिये। आषधालय में 
सभी प्रकार की ओषधियाँ रहती हैं। इस वात का निर्णय ता 
वैद्य ही कर सकता है कि किस रोगी को कोन ओपधि देनी 
चाहिये। यदि वेद्य की शरण न लेकर रोगी स्वयं ही मनमानी 
ओषधि लेने लगे ता इसमें वैद्य या औषधालय का क्या दोष ९ 
यह ता उसी का अपराध है। इसी प्रकार शास्त्रोक्त कौन साधन 
किसके लिये उपयुक्त दै, इसका निर्णय ते श्रोत्रिय और ब्रह्मनिष्ठ 
शुरु ही कर सकते हैं। अतः आत्मकल्याण की इच्छा रखने- 
वाले साधकों को उन्हीं की शरण लेनी चाहिये । 

शास्त्र में तो जहाँ कम का प्रकरण है वहाँ ज्ञान की निन्दा की 
गई है और जहाँ ज्ञान का प्रकरण है वहाँ कम और. उपासना 
की तुच्छता दिखलाई है.। इंशावास्योपनिषद्‌ कहती हे-- 

“अन्धन्तमः प्रविशन्ति येऽविद्यामुपासते । 
ततो भूय इव ते तमा य उ विद्याया%रता: ॥? 

अर्थात्‌ जा केवल कम में ही तत्पर रहते हैं वे अदशनात्मक 
अज्ञान में प्रवेशा करते हैं और जो केवल उपासना में ही लगे हुए 
हैं वे तो उनसे भी अधिक अंधेरे में जाते हें । किन्तु यहाँ जा 
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कमे और उपासना की निन्दा की गई है वह कर्म या उपासना 
के त्याग के लिये नहीं है, वल्कि उनके समुच्चयानुष्टान का विधान 
करने के लिये है। मीमांसकों का मत है--'नहि निन्दा निन्द्य 
निन्दितु प्रवर्तते अपिठु विधेयं स्तातुम? । यदि उपयुक्त श्रुति का 
अभिप्राय कम और उपासना के त्याग में ही होता तो श्रत्यन्तर 
से जा क्म और उपासना का विधान सुना जाता है वह अप्रामा- 
णिक हा जायगा और इस प्रकार श्रुतिविराध भी हागा। इसी 
से भगवान्‌ शाङ्कराचायं जी कहते है--'न शास्त्रविहितं किश्विदप्यकर्च- 
व्यतामियात्‌?। अतः इस निन्दा का अभिप्राय कर्म और उपासना 
के त्याग में नहीं बल्कि उसके समुच्चय की स्तुति में है। 
इसलिये केवल कम या केवल उपासना में प्रवृत्त न होकर उन 
दानां का साथ-साथ अनुष्ठान करना चाहिये । यदि कर्म और उपा- 
सना से अन्धन्तम: की ही प्राप्ति हुआ करती ते "विद्यया देवलोकः 
कर्मणा पितृलोकः? ऐसी विधि न हाती । यद्यपि कहीं-कहीं त्याग के 
लिये भी.निन्दा की जाती है; जैसे मिथ्या .भाषणादि की । किन्तु 
यहाँ ऐसा नहीं हा सकता; क्योंकि यहाँ इसकी विधि. पाइ जाती 
है। श्रुति में ऐसा बहुत देखा जाता है कि कहीं एक वस्तु का 
विधान और कहीं उसी का निषेध है। : आपाततः इसमें बहुत 
बिरोध मालूम होता है। विधि धमं के लिये हाती है और 
निषेध पाप के लिये । एक ही कम में पाप और पुण्य दोनों द 
नहीं सकते। किन्तु ऐसा देखा जाता है कि अग्नीषोमीयं पशुमाल- 
भेत? और 'माहिंस्यात्सर्वाभूतानि’ इत्यादि वाक्यों में से एक हिंसा 
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का विधान और दूसरा उसका निषेध करता है। इसका तात्पर्य 
यही समकना चाहिये कि यागोपयुक्त हिंसा का निषेध नहीं है और 
यागानुपयुक्त हिंसा का निषेध किया गया है । 

अर्थवाद्‌ का आपातत: प्रतीयमान अर्थ नहीं लिया जाता । 
पूवेमीमांसक ते अर्थवाद का स्वार्थ में तात्पर्य ही नहीं मानते । 
उत्तर मीमांसकों का विचार दूसरा है । वे अर्थवाद के तीन भेद 
मानते हैं--भूतवाद, शुणवाद और अनुवाद्‌। जे मानान्तर 
सिद्ध अथं का प्रतिपादन करता है उसे अनुवाद कहते हैं; जेसे-- 
‹ अग्निहिमस्य भेषजम्‌? । जो मानान्तर से विरुद्ध अथं का प्रतिपादन 
करता है उसे गुणवाद कहा जाता है; जैसे 'आदित्यो यूपः और 
जा मानान्तर से अविरुद्ध और मानान्तर से असिद्ध अथं का 
प्रतिपादन करता है, उसे भूतवाद कहते हैं; जैसे 'वत्रहस्तः 
पुरन्दरः | प्रस्तुत अर्थवाद गुणवाद है; क्योंकि वह श्र व्यन्तर से 
विहित कम और उपासना की निन्दा करता है। अथौत्‌ मानान्तर 
से विरुद्ध अथ का प्रतिपादन करता है । ४ 

किन्तु यहाँ जो कम और उपासना के फल को अन्धन्तम 
कहा है वह सापेक्ष है। इस प्रसङ्ग में महाभारत की एक 
कथा का स्मरण होता है। एक त्राण गायत्री का जप 
किया करता था। उसकी प्रौढ़ जपनिष्ठा से प्रसन्न होकर गायत्री 
देवी उसके सम्मुख प्रकट हुई । देवी ने उन ब्राह्मण देवता 
को वर दिया कि जापक को जिस नरक की प्राप्ति होती है 
वह तुम्हें न मिले । 
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जापक को नरक मिलता है--यह वात बड़ी कुतूहल-जनक 
साळूम होती है। परन्तु इसका तात्पर्य दूसरा है। यहाँ ब्रह्मलोक 
को ही 'नरक' कहा गया है; क्योंकि विशुद्ध ब्रह्म की अपेक्षा त्रह्मलोक 
निकृष्ट ही है। अतः उसे नरक कहा जाय तो अनुचित न होगा । 
इसो प्रकार यहाँ जो अदर्शनात्मक तम कहा है वह मोक्तपद्‌ की 
अपेक्ता से ही है। उपासना से और भी अधिक अन्धन्तमः की 
प्राप्ति बतलांई, इसका कारण यह है कि उपासना मानस कृत्य है; 
सवसाधारण के लिये वह भी सुगम नहीं है। भला, जिन लोगों 
के हस्तपादादि देहावयव भी सुसंयत नहीं हैं वे उस मानस 
व्यापार के ठीक-ठीक कैसे निभा सकेंगे ? कम करने से कर्मेन्द्रियाँ 
और ज्ञानेन्द्रियाँ सुसंयत होती हैं; क्योंकि कर्मकाएड में प्रत्येक 
चेष्टा नियमवद्ध है । खाना, पीना, साना, बोलना सभी नियमित 
रूप से ही करना पड़ता है। वैदिक कर्मा का अनुष्ठान करते समय 
जिस कमे के लिये जैसी विधि है उससे तनिक भी इधर-उधर होने 
पर प्रायश्चित्त करना पड़ता है । इसलिये कर्मानुष्ठान से इन्द्रियां की 
बृत्ति सवथा सुसंयत हो जाती है। इंद्रियों के संयत होने पर 
उपासना में प्रबृत्ति होना सम्भव है। इसी से उपासक को 
'कमं में भी. प्रवृत्त करने के लिये यह श्रुति केवल उपासना में भय 
प्रदर्शित करती है। | ी 
कर्मकाण्डी को जो अन्धन्तम: की प्राप्ति बतलाई वह इसलिये है 
'कि उसे केवल कम में ही न रह जाना चाहिये । यदि वह कमंजड़ 
हो गया तो उपासनासाध्य उत्कृष्ट फल से वश्चित रह जायगा; अतः 
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कम के साथ-साथ उसे उपासना का भी अनुष्ठान करना चाहिये । 
"फिर जिस समय कमें और उपासना से ऊपर उठे हुए जिज्ञासु 
को श्रुति तत्त्वज्ञान का उपदेश करती है उस समय कमोदि से 
उसकी प्रवृत्ति हटाने के लिये वह कम की निन्दा करती है। उस 
समय वह कहती है--'लवा हय तेऽदढा यज्ञरूपाः'। परन्तु कमंकाएड का 
प्रतिपादन करते समय वह्‌ ऐसा कभी नहीं कह सकती | 

अतः भगवान्‌ कहते हें--'हे श्रतियो ! यदि तुम मुझमें अपना 
तात्पयं निश्चय करोगी और इससे अज्ञानी लोग क्रन्दन करेंगे 
तो इसमें तुम्हारा दोष नहीं होगा। इसके लिये तो वे ही 
उत्तरदायी होंगे । उन्हें चाहिये कि वे किसी विज्ञ की शरण में 
'जाकर श्र त्यर्थे का अनुशीलन करें ।” वस्तुत: यह पद्धति है कि जो 
“जिस निष्ठावाला हो उसे उसी निष्ठावालों का संग करना चाहिये । 
कर्मी कर्मी का, भक्त भक्त का और ज्ञानी ज्ञानियों का संग करे । 
'शास्त्र का तात्पर्यं समझने के लिये भी शास्त्रज्ञ शुरु की शरण में 
ही जाना चाहिये, शास्र का मम विज्ञ पुरुष ही खोल सकते हैं । 

अतः भगवान्‌ कहते हैं--“तान्‌ पायत दुह्यत च न?तुम उन्हें 
'पयपान मत कराओ और उनके लिये क्रमफल दुहने की चेष्टा भी 
मत करो । तुम तो मेरा ही प्रतिपादन करो; क्योंकि महातात्पर्यं का 
'प्रतिपादन होने पर अवान्तर तात्पर्य तो उसी में आ जाते हैं। यह 
“नियम है कि किसी उत्कृ धम का निवोह करने में निकृष्ट धर्म का 
अपवाद भी हो जाय तो कोई दोष नहीं होता। अतः “पतीन्‌ 
-शुश्रूषध्वम्‌?अपने परमतात्प्यं परब्रह्म का ही प्रतिपादन करो । 
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एक पतित्रता अपने पतिदेव की चरणसेवा कर रही थी। 
पतिदेव साये हुए थे। इसी समय उसका पुत्र अग्नि की 
ओर जाने लगा। उसके चित्त में उसे उधर जाने से रोकने 
का विचार हुआ; परन्तु ऐसा करने के लिये उसे पतिसेवा 
छोड़नी पड़ती थी । इसलिये उसने पतिसेवा को ही अपना 
परम कर्तव्य समझकर वच्चे को बचाने का कोइ प्रयन्न नहीं किया । 
इस उत्कृष्ट धमे के प्रताप से अग्निदेव शीतल हो गये और वालक 
का बाल भो बॉका नहीं हुआ । . इसी से. भगवान्‌ कहते हैं-हे 
श्रतियो, जब तक तुम अपने परमतात्पय का विषय शुद्ध बुद्ध सुक्त 
परत्रह्म का प्रतिपादन करने में प्रवृत्त नहीं हुई थीं .तव तक तो कमें 
और उपासना का पोषण करके उन अज्ञ जनों को पयपान करा 
सकती थीं, परन्तु अव, जव कि तुम इस ओर आई हो, तुम उनके. 
लिये कर्मफल-रूप दुग्ध का दोहन करने की चेष्टा मत करो । 
इधर बुद्धियां की दृष्टि से. देखें तो. उन्हें भी भगवान्‌ यही 
उपदेश देते हैं कि 'मा यात गो४म?--घट-पटादि अनात्मं विषयों की 
ओर मत जाओ; बल्कि 'शुश्रषध्वं पतीन्‌? अपने अवभासक और 
अधिष्ठानभूत परत्रह्म की ओर. देखो । इस प्रसङ्ग में “क्रन्दन्ति बाला 
वत्साश्च? इसका यह तास्पर्य हवै कि'जवःतक परत्रह्म की अनुभूति 
नहीं होती तब तक अन्तःकरण आर इन्द्रियाँ घवराये रहते हे । 
उनकी जो वाह्प-प्रवृत्ति है वह उनके दुःख का ही कारण है। 
श्रुति कहती है | 
पराञ्चि खानि व्यतृणुत्स्वयम्भूः । 
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यहाँ हमें “व्यतृणत्‌? शब्द पर विशेष रूप से विचार करना है. 
भगवान्‌ भाष्यकार ने “व्यतृणत्‌? का पर्याय 'हिंसितवान्‌? लिखा है। 
अर्थात्‌ स्वयम्भू परमात्मा ने इन्द्रियों को वहिमुख करके हिंसितः 
कर दिया है। वहिमुंख होने में इन्द्रियों की हिंसा कैसे मानी 
गई ? इसमें यही कहना है कि अपने प्रियतम से विसुख कर 
देना हिंसा ही ता है। इन्द्रियां अपने परम प्रेमास्पद सरवीन्तरतम' 
परमात्मा का अनुभव नहीं कर रहीं, वल्कि नाम-रूपात्मक संसार 
में ही भटक रही हें। यही उनका वध है। अतः जव तकः 
हमारी समस्त इन्द्रियों की प्रवृत्ति परत्रह्म परमात्मा की ओर नहीं 
हाती तव तक वे अत्यन्त व्यग्र रहती हैं । यही उनका क्रन्दन है 
मन-करि विषय-अनल बन जरही | 
हाइ सुखी जो यहि सर परही | 

प्रायः यह देखा जाता है कि विविधविध भाग-सामग्री से 
सम्पन्न महानुभाव भी अशान्ति के चंगुल में फॅसे रहते हैं | 
उनकी भोगतृष्णा को जैसे-जैसे भाजन मिलता जाता है वैसे-वैसे. 
ही वह और भी अधिक उत्तेजित हाती जाती है। जिस प्रकार 
विषम विषाक्त अग्नि के कटाह में पड़ा हुआ कीट तड़पता है उसी 
प्रकार सांसारिक भोगों में फॅसे हुए जीव निरन्तर वेचेन रहते हैं । 
परन्तु किया क्या जाय यह उनका स्वभाव ही है । जैसे शूकर 
को विष्ठा से ही प्रेम हाता है उसी प्रकार इन इन्द्रियों की प्रीति' 
विषयों में ही हाती है। उस अपनी वासना के कारण जीव 


[a 


दुःख में ही सुख का अनुभव कर रहेहें। जिस प्रकार दाद. 
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खुजलाने में सुख माळूम होता है उसी प्रकार विषयों में सुख 
जान पड़ता है। इस व्यामोह से निकला और परत्रह्म परमात्मा 
की ओर बढ़ा । 

जिस समय तुम्हारी प्रवृत्ति नामरूपोपाधि निमुक्त परत्रह्म 
में ही हागी उसी समय तुम्हें शान्ति प्राप्त हागी। फिर तो 
“यत्र यत्र मनो याति तत्र तत्र समाधयः? इस उक्ति के अनुसार 
सवत्र सुख का ही भान हागा । 'आनन्दाद्ध्येव खल्विमानि भूतानि 
जायन्ते’ इस श्रुति के अनुसार यह नामरूपात्मक जगत्‌ आनन्दा- 
'त्मक परन्रह्म से ही उत्पन्न हुआ है। इसलिये यह आनन्दमय 
'ही है। जिस प्रकार स्वाभाविक सोगन्ध्यापहित चन्दन में मृत्तिका 
एवं जलादि के योग से अस्वाभाविक दुगन्ध की प्रतीति ददाती 
है अथवा पित्त बिगड़ जाने के कारण मिश्री कडवी जान पड़ती 
है, उसी प्रकार अचिन्त्यानन्त सौख्यसुधासिन्धु ब्रह्म में अज्ञानजनित 
उपाधि के कारण इस दुःखमय प्रपश्च की प्रतीति हाती है। 
अधिष्ठान ब्रह्म का ज्ञान हाने पर उसकी निवृत्ति हे! जाती है। 
अतः “तान्‌ पाययत दुह्यत? इन इन्द्रियों कों पान कराओ और ठुहो । 
क्या पान कराओ ? परन्रह्मामृत; क्योंकि जब बुद्धि ब्रह्माकार 
रहने लगेगी तो विषय दुःखमय नहीं रहेंगे, वे भी ब्रह्ममय हो 
'जायंगे। अतः इन्द्रियों को उस परमानन्द-सुधा-सिन्धु में निमञ्जित 
करने के लिये दृश्यमात्र को परत्रह्म-रूप देखा । 

ऊपर जो पतित्रता की गाथा कही है उसमें यदि बह्‌ पतित्रता 
म्लौकिक साधनों से अपने बालक के बचाने का प्रयन्न करती तो 
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वह सदा के लिये उसकी रक्ता नहीं कर सकती थी । उसे सदा 
के लिये ता वह तभी सुरक्षित कर सकती थी जब कि अग्नि शीतल 
हा जाय। इसके लिये तो पतिझुश्रपण ही एकमात्र साधन था। 
उस परमधर्म का हढृतापूवेक पालन करके ही उसने अग्नि का 
स्वभाव बदल दिया । 

सांख्य, नैयायिक और वैशेषिक आदि मतावलम्बियों की विवेक- 
वती बुद्धि अपने मन, बुद्धि, इन्द्रिय और इन्द्रियवृत्ति रूप बालकों 
के सर्वथा सुरक्षित नहीं करती। वरह अपने बालकों के अग्नि 
से बचा ता लेती है, परन्तु अग्नि के भय का सबंथा नाश नहीं 
करती; क्योंकि प्रपश्व का अत्यन्ताभाव ता उसके मत में है नहीं । 
यह काम ता अद्वेतनिष्ठ बुद्धि ही करती है। ऐसा कहकर हम 
अद्वेतवाद का पक्ष नहीं करते; हमारा ते केवल यही मत है कि 
जिनके मत में पूर्ण सच्चिदानन्दघन परब्रह्म से भिन्न किसी दूसरी 
वस्तु की सत्ता रहती है उनके यहाँ ता दुःख का बीज रह 
ही जाता है। 

इसी दृष्टि से बुद्धियों के प्रति भगवान्‌ का यही कथन है कि 
“शुश्रूषध्वं पतीन? तुम परत्रह्माकाराकारित वृत्ति में परिणत होकर इन्हें. 
ब्रह्मासृत पान कराओ और इनकी तृष्णा को शान्त करो-इनका ` 
मनोरथ पूणं करो । वस्तुतः विषय-सेवन से इन्हें सुख नहीं मिल 
सकता । भला मृगतृष्णा का जल पीने से किसी की प्यास गई 
है, उसमें जल है ही कहाँ? इसी प्रकार क्या विषय-भोग-जन्य- 
सुखों से इन्द्रिय और इन्द्रियवृत्तियां को शान्ति मिल सकती है १: 
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“नहीं, क्योंकि वस्तुतः विषय और विषय-सुख तो हैं ही नहीं। 
अतः तुम सच्चिदानन्द्चन परत्र का ही अनुसन्धान करो! 
“इससे यह्‌ नामरूपात्मक प्रपश्च निवृत्त हा जायगा; फिर तो एकमात्र 
अचिन्त्यानन्द-सौख्य-सुधा-सिन्घु परमात्मा ही रह जायगा और फिर 
थे उसी की माधुरी का पान करेंगी । 
वस्तुतः इन्द्रियां से विषयों का स्फुरण नहीं हाता, वल्कि 
“विषयावच्छिन्न चेतन का ही होता है। सब का अधिष्ठानभूत 
-चेतन ही सत्य वस्तु है। उसके सिवा अन्य वस्तु की 
सत्ता ही कहाँ है? यहाँ यह सन्देह हा सकता है कि ब्रह्म 
“इन्द्रियां का विषय कैसे द्वागा, वह ता अशाब्द, अस्पश और मन 
एवं इन्द्रिय आदि का अविषय है। इसमें कहना यह है 
“कि वस्तुत: त्रह्म ही सारी इन्द्रियों का विषय हो सकता है | 
प्रमाण का प्रामाण्य अज्ञात वस्तु का ज्ञान कराने में ही है। अज्ञान 
की दो शक्तियाँ हैं आवरण आर विक्षेप। इनमें आवरण के भी 
दा भेद हैं-असत्त्वापादक और अभानापादक । ये असत्त्वापादक 
आर अभानापादक आवरक किसी स्वत: सत्ता और स्फूर्तिवाली वस्तु 
-का ही आवरण करेंगे । ऐसी वस्तु ब्रह्म ही है। अत: वंही अज्ञान 
-का विषय हो सकता है । इसी से संक्षेपशारीरककार का कथन है-- 
ध्य़ाश्रयत्वविषयत्वभागिनी निर्विभागचितिरेव केवला | 
.पूवेसिद्धतमसो हि पश्चिमो नाश्रयो भवति नापि गोचरः | 
“मिथ्या वस्तु की तो अज्ञात सत्ता-स्फूर्ति हुआ ही नहीं करती। 
-इसलिये वह प्रमाण .का विषय हो ही नहीं सकती। समस्त 
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इन्द्रियां का विषय एकमात्र परब्रह्म ही हो सकता है, अतः इन्हें 
उस ब्रह्मानन्द्‌-सुधा-सिन्धु के अस्त का ही पान कराओ । 

मन एवं समस्त इन्द्रियॉ जब तक विषयचिन्तन करती रहेंगी 
तव तक दुःख ही पायेंगी। इन्हें क्या करना चाहिये? केवल 
अद्याभ्यास । ब्रह्माभ्यास का लक्षण इस प्रकार है-- 

तञ्चिन्तनं तत्कथनमन्योन्यं तत्प्रवोधनम्‌ | 
एतदेकपरत्वं च ब्रह्माभ्यासं विदुब्ुघाः | 
यह वात निश्चित है कि हम जैसा चिन्तन करेंगे वैसे ही बन 
जायेगे । इसी से श्रुति कहती है-- 
“यत्क्रतुर्भवति तत्कर्म कुरुते यत्कमं कुरुते तदभिसम्पद्यते ।? 

जिनके श्रोत्र भगवक्कथाश्रवण में संलग्न हें, जिनके चरण 
भगवद्धामाँ की यात्रा करते हैं, जिनके हाथ निरन्तर भगवत्सेवा सें 
ही लगे रहते हैं, जिनकी घाणेन्द्रिय प्रभु के पादपद्म से संलग्न 
तुलसिका का ही आघाण करती है तथा जिनके अङ्ग भगवद्धक्तो 
के सहवास का अद्भुत आनन्द लूटते हैं उनके लिये यह संसार 
संसार ही नहीं रहता । देखिये! नारद, शुकदेव, व्यास एवं 
चसिष्ठादि के लिये भी तो यही संसार है। वे बारम्वार देह धारण 
करके यहाँ आते हें । उनके लिये यह आनन्दस्वरूप है और 
हमारे लिये यही विषम विषाक्त अभ्निपूणं कटाह हो रहा है। 
जिनकी' बुद्धि ने श्रीकृष्णचन्द्ररूप परमपति की झुभूषा की है उनके 
लिये यह भगवद्रूप हो गया है। इसी से वे प्रभु के लीलाविग्रह 
का आस्वादन करने के लिये सब कुछ जानकर भी थोड़ा सा भेद 
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स्वीकार करते हैं । शुद्ध परत्रह्म आनन्दरूप है किन्तु उसका 
सगुण रूप आनन्दकन्द है--वह आनन्द का ही घनीभूत रूप है । 
जिस प्रकार इछ्ुरस मिष्ट है किन्तु शकरा और मिश्री में जो माधुरी 
है वह कुछ और ही है, इसी प्रकार भगवान्‌ के दिव्यमङ्गल विग्रह 
का सुख विचित्र ही है। उनके कर, चरण, नख, अधर, भूषण, 
आयुध सभी परम दिव्य हैं; उनके एक-एक अवयब पर कोटि- 
कोटि कामदेव निछावर किये जा सकते हैं। उनकी उस परमानन्द- 
मयी मूर्ति का सुखात्वादन करने के लिये ही वे नित्यमुक्त महर्षिगण 
इस लोक में अवतरित होते हैं और स्वरूपतः सवथा अभिन्न 
होने पर भी प्रभु का आनन्द भोगने के लिये भेद स्वीकार करते हैं; 
क्योंकि विना भेद के भोग नहीं हो सकता । यही भगवल्लीला का 
निगूढ़ रहस्य है। | 
ऊपर कहा जा चुका है कि बुद्धियां के प्रति भगवान्‌ का 
कथन है कि तुम संसार की ओर मत जाओ, अपने परमपति 
परमात्मा का ही अनुसन्धान करो । यहाँ “क्रन्दन्ति बाला वत्साश्च? 
का तात्पयं यह है कि जब तक तुम लोग परब्रह्म परमात्मा का 
अनुसन्धान न करोगी तब तक इन्द्रिय और इन्द्रियबृत्तिरूप बालक 
तथा बछडे क्रन्दन करते रहेंगे; क्योंकि व्रह्मानुसन्धान न करने पर 
तो प्रपञ्च की प्रतीति वनी ही रहेगी । वस्तुतः इस संसार को 
सत्ता मन की चञ्चलता रहने तक ही है, उस चश्चलता का निरोध 
होने पर फिर प्रपश्च की प्रतीति नहीं होती । | 
मनसो ह्यमनीभावे द्वेतं नैवोपलभ्यते । 
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का 


अतः प्रपथ्च की प्रतीति और उसके कारण इन्द्रियां के क्रन्दन 
का हेतु तुम्हीं हा । जिस प्रकार महासमुद्र में वायु के योग से 
कुछ हलचल होने पर ही तरङ्गमाला का प्राडुर्भाव हाता है उसी 
प्रकार बुद्धि के स्फुरण से ही चित्समुद्र में कुछ हलचल होती है । 
इसी का नाम मन है। यागवासिष्ठ में कहा है-- 
स आत्मा सवंगो राम नित्योदितवपुमंहान्‌। 
यन्मनाक्‌ मननीं शक्तिं धत्ते तन्मन उच्यते ॥ 

अतः थोड़ी सी मननी शक्ति का धारण करने पर परत्रह्म ही 
मनरूप से प्रादुभूंत दोता है। 

किन्तु मन की वह्‌ मननी शक्ति क्या है ? यदि हम इस वात 
का विचार करें कि तरङ्ग क्या है ता यही निश्चय होगा कि वस्तुत: 
वह समुद्र ही है। वायु के कारण ही उसकी प्रथक्‌ प्रतीति हाती है.। 
इसी प्रकार मन भी मायाशक्ति के कारण ही अपने अधिष्ठान-रूप 
परन्रह्म से प्रथ प्रतीत हाता है। अतः चित्त का जगत्‌-सम्बन्ध 
स्फुरण ही मननो शक्ति है, वस्तुत: व्यावहारिक जगत्‌ में स्फुरण ही 
चित्‌ का चित्तत्त्व है, वही स्ष्टि का बीज है, उसी के भगवान्‌ का 
इच्षण, सङ्करप अथवा आदिसंवेदन कहकर भी पुकारा जाता है। 

मन साचीभास्य माना जाता है। उसकी कभी अज्ञात सत्ता 
नहीं रहती । जिस प्रकार समुद्र के विना तरङ्ग की सत्ता नहीं हाती 
उसी प्रकार शुद्ध चेतन से भिन्न मन नहीं है। यदि मननी शक्ति 
का निरोध हा जाय ते चित्त चित्‌ हा जाता है । वस्तुतः चित्‌ 
तकार-रहित चित्त ही है। यागवासिष्ठ में कहा है-- 

३४ 


CC-0. Mumukshu Bhavan Collection. Digitized by eGangotri 


५३० , श्रोभगवत्तत्त्व 


चित चिद्विजानीयात्तकाररहितं यदा । 

यह तकार ही चः्चलता है । इस चश्चलता के कारण ही नित्य- 
शुद्ध-बुद्ध निर्विकार ब्रह्म में प्रपश्च की प्रतोति हुई है। इसकी 
निवृत्ति हाने पर ता मन का मनस्त्व ही नहीं रहता। फिर ता 
यह प्रपश्च ब्रह्म ही हा जाता है; क्योकि वास्तव में तो अन्वय 
व्यतिरेक से ब्रह्म ही है-त्रह्म की सत्ता से ही इसकी सत्ता है, 
ब्रह्म को छोड़ कर ता इसकी सत्ता हीं नही है। माया या अज्ञान 
भी अधिष्ठान से भिन्न नही है । 

श्री गोसाई तुलसीदासजो कहते हैं--जिस प्रकार काष्ठ में 
अनेकों पुतलियाँ और कपास में तरह-तरह के वस्न निहित हैं उसी 
प्रकार चित्त में ही सारा प्रपश्च है। यदि चित्त स्वाधीन हा जाय 
ता भले ही संसार के सारे पदार्थ बने रहें उनसे अपना क्या हानि- 
लाभ होता है । 

इस विषय में एक गाथा है-एक राजा अश्वमेध यज्ञ कर 
रहा था। यज्ञीय अश्व छोड़ा गया, बहुत से सैनिक अश्व की 
रक्ता के लिये चले। उस अश्व को एक मुनिकुमार ने पकड़ 
लिया और उस सारी सेना को जीतकर वह उसे लेकर एक शिला 
में घुस गया । यह अद्भुत व्यापार देखकर बचे-खुचे सैनिकों 
को वड़ा आश्चर्य हुआ और उन्होंने जाकर सारा हाल राजा को 
सुना दिया । राजा ने उस अश्व को लाने के लिये कुछ आदमियों 
के. साथ अपने भाई को भेजा । वह राजकुमार जब उस स्थान पर 
'पहुँचा ता एक शिला के सिवा वहाँ और उसे कुछ भी न मिला | 
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उसने साचा कि यहाँ अवश्य कुछ मुनिश्र ष्ठ दोंगे; उन्हीं से इस 
लीला का रहस्य खुल सकेंगा। इधर-उधर खोजने पर उसे एक 

हात्मा दिखाई दिये। महात्मा समाधिस्थ थे। राजकुमार 
तन-मन से उनकी सेवा-शुश्रपा करने लगा । परन्तु उनका समाधि 
से उत्थान न हुआ । कु काल पश्चात्‌ उसकी सच्ची लगन देख 
कर वही मुनिकुमार प्रकट हुआ और उसे वह यज्ञीय घोड़ा दे 
दिया । राजकुमार ने वह अश्व तो दूसरे मनुष्यां के साथ 
राजधानी को भेज दिया और स्वयं वहीं रह गया । तब मुनिकुमार 
ने पूछा--'राजन्‌ ! तुम क्या चाहते हा ९? 
राजकुमार ने कहा “भगवन्‌, मेरी यही इच्छा है कि इन 
मुनिश्रेष्ठ का समाधि से व्युत्थान हा ।' इस पर मुनिकुमार ने 
कहा- ऐसा होना ता बहुत कठिन है; क्योंकि इस समय ये स्थूल, 
सूक्ष्म और कारण तीनों शारीरों का अतिक्रमण कर केवल सत्तामात्र 
परनत्रह्म के साथ एकीभाव से स्थित हैं । तथापि में प्रयन्न करता 
हुँ! ऐसा कहकर मुनिकुमार समाधिस्थ हा गया। उसने तीनों 
शरीरों से सम्बन्ध छोड़कर सन्मात्र में स्थित हा मुनिवर के सन्मात्र 
तत्त्व में स्थित आत्मा को उद्बुद्ध किया । इससे मुनि की समाधि 
खुल गई । मुनिवर ने राजकुमार और समाधिस्थ मुनिकुमार को देखा 
तथा यागवल से सारा रहस्य जानकर मुनिकुमार को उदूबुद्ध किया । 
फिर राजकुमार ने मुनिवर से प्राथना की-*भगवन्‌ | आप मुझे अपना 
परिचय देकर कृतार्थ करें और ये मुनिकुमार हमारा अश्व लेकर किस 
प्रकार इस शिला में घुस गये थे यह्‌ सव रहस्य बतलाने की कृपा करें ।? 
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मुनि ने कहा--'राजन्‌ | पूर्वकाल में में एक राजा था।' 
संसार से निवेद हाने पर में अपना राज्य छोड़कर सपन्नीक यहाँ 
तपस्या करने चला आया । एक दिन, जव कि में समाधिस्थ था, 
देववश मेरी रानी की वृत्ति कुछ चश्वल हो गई और उसने 
संकल्प से ही मेरे साथ मैथुन कियां। उससे बह गर्भवती हा 
गई और यथासमय उससे यह पुत्र उत्पन्न हुआ। पुत्र-प्रसव 
के पश्चात्‌ उसने ता शारीर छोड़ दिया, फिर मैंने ही इसका लालन- 
पालन किया। कुछ वयस्क हाने पर इसकी इच्छा राज्य सोगने 
की हुई। तव मैंने इसे योगाभ्यास में लगाया, उसमें सिद्धि 
प्राप्त करने पर इसने संकल्प से ही इस शिला में एक ब्रह्माएड रच 
लिया है। यह उस त्रह्माएड का इश्वर है। तुम्हारे अश्व केः 
भी यह वहाँ ले गया था |? 

यह्‌ सव वृत्तान्त सुनकर कुतूहूलवश राजकुमार को उस मुनि-. 
कुमार के संकल्पित ब्रह्माएड को देखने की इच्छा हुई। तव 
मुनिकुमार ने कहा, “अच्छा तुम मेरे साथ चला |? किन्तु जब 
राजकुमार ने उसके सांथ शिला में प्रवेश करने का प्रयत्न किया 
ता वह सफल न हुआ। तब मुनिकुमार ने अपने योगबल से. 
उसे अपने साथ ले लिया । उस शिला में प्रवेश करने पर उसे 
इस ब्रह्माएड की अपेक्षा भा अधिक विस्तृत ब्रह्माएड दिखाई दिया । 
वहाँ उसने ऐसा ही आकारा देखा; तथा वहाँ के ब्रह्मलोक, इन्द्रलोक, . 
वैकुएठ, पाताल और रसातलादि में जाकर व्रह्मा, विष्णु आदि 
सब देवताओं का भी दशान किया। उसने यह भी देखा कि. 
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चहाँ वह मुनिकुमार ही सबसे अधिक पूजनीय है; वहाँ के देवगण 
भी उसे अपना इश्वर समभकते हैं। इस प्रकार केवल एक दिन 
में ही उसने वह सारा ब्रह्माएड देख लिया । तव उसे फिर इस 
लाक में आने की इच्छा हुई। उसके कहने से मुनिकुमार उसे 
चाहर ले आया, किन्तु उसने देखा कि वहाँ का सारा ही रंग-ढंग 
वदला हुआ है। जहाँ पवत था वह विस्तृत समतल भूमि है, 
हाँ नदी थी वहाँ मरुभूमि दिखाई देती है और जहाँ वन था 
वहाँ नगर वसे हुए हैं । 
यह देखकर उसने झुनिकुमार से इसका कारण पूछा । 
मुनिकुमार ने कहा--'तुम्हें मेरे ब्रह्माएड में ता एक ही दिन व्यतीत 
हुआ जान पड़ा था; किन्तु उतने ही समय में यहाँ कई युग बीत 
गये हैं। इसलिये अव यहाँ सब कुछ वदल गया है । तुम्हारे 
कुल में भी अव बहुत सी पीढ़ियाँ बीत चुक्री हैं; तुम्हारे सामने 
जितने मनुष्य थे उनमें ता केवल तुम ही रह गये हा ।' यह 
सुनकर राजा को वड़ा विस्मय और विषाद हुआ । फिर उसने 
मुनिकुमार से इसका रहस्य पूछा । 
मुनिकुमार वोला--'राजन्‌ ! वस्तुतः यह्‌ प्रपश्च संकर्पमात्र 
है। साधारण लोगों के संकल्प शुद्ध. नहीं होते, उनमें कई संकरपों 
का सांकये रहता है; इसलिये वे सिद्ध भी नहीं हाते । यदि हमारा 
संकल्प सिद्ध हा जाय और उसमें अन्य संकरपों का मेल न रहे 
ता हम उसे प्रत्यक्ष व्यावहारिक रूप में देख सकते हैं । जिस 
संकल्प की पूवकेटि और पस्कोटि ज्ञात होती है वहः तो कल्पना 
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ही है, वह सिद्ध संकल्प नहीं है । यदि हमारा संकल्प ऐसा 
हा जाय कि उसकी पूवकाटि का [ अथात्‌ वह कव और किस 
प्रकार आरम्भ हुआ था--इस वात का] भान न रहे तो वह 
अवश्य प्रत्यक्ष हा जायगा। मेरा संकल्प सिद्ध हा गया है । 
उस संकल्प-शक्ति से ही मैंने इस शिला में ब्रह्माएड की भावना 
कर ली है। मेरा ब्रह्माएड इस ब्रह्माएड की अपेक्षा बृहत्तर है । 
जितने समय में मेंने वहाँ एक दिन की भावना की थी, उतने समय 
में इस त्रह्माए्ड के ब्रह्मा ने कई युगों की भावना की। अतः 
वहाँ केवल एक दिन हुआ और यहाँ कई युग बीत गये । वस्तुतः 
सारा प्रपश्च भगवान्‌ का संकल्प ही है। जे शक्ति भगवान्‌ में 
है, वही यागियों में भी हा जाती है। वे यदि घट के पट कहें तो 
उसे पट होना पड़ेगा। ब्रह्मादि का संकल्प भी ऐसा ही है। 
इसी से उनके संकल्पित पदाथं उन्हें भी प्रतीत होते हैं और हमें 
भी। अन्य पुरुषों के संकल्प ऐसे नहीं हाते, उन्हें अपने संकल्पा 
- की पूवकाटि ज्ञात रहती है; अतः उनके संकल्पित पदार्थ केवल 
उन्हें ही प्रतीत होते हैं, दूसरों का नहीं ।' 
इसी से पहले कहा गया है--“मनसो ह्यमनीभावे द्वेतं नैवोप- 
लभ्यते’ क्योंकि प्रपञ्च की प्रतीति मन की चश्वलता में ही होती 
` है, उसकी स्थिरता में नहीं । अतः भगवान्‌ बुद्धियों से कहते 
हैं--“अरी बुद्धियो ! जब तक तुम स्थिर होकर अपने परम प्रेमास्पद 
परन्रह्म परमात्मा'का सुखास्वादन न करोगी तव तक तुम्हारा श्रम 
निवृत्त न होगा । श्रम की निवृत्ति परमप्रेमास्पद के सुखास्वादन 
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से ही होती है; क्योंकि जिस समय प्राणी प्रमविहल होता है उस 
समय उसकी इन्द्रियाँ और मन शिथिल पड़ जाते हैं। जिस 
समय कोडे प्रेमी दीबंकाल के प्रवास के अनन्तर अपनी प्रियतमा 
से मिलता है और उन दोनों का परस्पर आलिङ्गन होता है उस 
समय उन्हें वाहर-भीतर का कुछ भी ज्ञान नहीं रहता । यह 
दशा प्राकृत प्रेमियों की है. फिर परमानन्द-सौख्य-सुधासिन्धु श्री 
श्यामसुन्दर का संयोग होने पर उनके दिव्य रूप, दिव्य स्पशे एवं 
दिव्य गन्ध का समास्वादन करने पर जा विलक्षण स्थिति हाती है, 
उसका तो कहना ही क्या है? श्रुति कहती है-उस समय ता 
न वाह्य जगत्‌ का ज्ञान रहता है और न आन्तर का--'नान्तरं 
किञ्चन वेद न वाह्यम्‌ । उस समय उसका चित्त भी अपने 
अधिष्ठानभूत चिदात्मा में लींन हो जाता है-- 
तच्चापि चित्तवडिशं शनकैरवियुङ्क्ते । 

जिस समय जीव को अपने एकमात्र प्रियतम परमानन्दकन्द 
श्रीकृष्णचन्द्र का आश्लेष होता है उस समय जो आनन्दातिरेक 
होता है उसमें उसके मन ओर इन्द्रिय आदि ऐसे परिप्लुत हो 
जाते हैं कि उसे अपना भी भान नहीं रहता। उस स्थिति में 
भक्त और भगवान्‌ का सवंथा अभेद हो जाता है। भगवान्‌ की 
नित्यनिकुज-लीला में श्री बृषभानुठुलारी के साथ उनका नित्य संयाग 
रहता है। वहाँ उनका कभी विप्रयोग नहीं होता, क्योंकि भगवान्‌ 
कृष्ण अचिन्त्यानन्द-सुधासिन्धु हें और श्री रासेश्‍वरीजी उनकी 
मधुरिमा हैं। वस्तुतः वे एक ही तत्त्व हैं । केवल रसालुभूति के 
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लिये ही उनके दित्र्यमङ्कल विग्रहो का प्रादुर्भाव हुआ है। वे 
यद्यपि सर्वदा एकरूप हैं तथापि लीलाविशेषोपयुक्त रसाभिन्यक्ति 
के लिये उनका विप्रयोग आवश्यक है । अतः लीला-विशेष के 
विकास. के लिये ही उनका देधीभाव होता है। उस समय 
जितने भावों की अपेक्षा है उन सभी का प्रादुर्भाव होता है। यह 
ठीक है कि उस नित्यलीला में उनक्रा कायिक और ऐन्द्रियक 
विप्रयोग कभी नहीं होता । उनके मन, प्राण, नेत्र तथा प्रत्येक 
अअङ्क-प्रत्यङ्ग परस्पर संशिलष्ट हैं । तथापि उस संश्लेष से प्रेमातिशय 
के कारण उनमें जा विहलता आती है उससे श्री ब्ृपभानु नन्दिनी 
का मन कृष्णसुख का अनुभव नहीं करता और श्रीक्रष्ण- 
चन्द्र का विह्वल मन श्री निकुऊजेरवरीजी को माधुर्यसुधा का 
आस्त्रादन करना भूल जाता है। यहाँ केवल इतना ही विप्रयोग 
होता है। 

अव इधर अध्यात्म में आइये । यह वुद्धिरूपा प्रमदा 
सुषुप्ति में थोड़ा सा उस ब्रह्मसुख का रसास्त्रादन करती है। इसी 
से उस समय इसे आत्मविस्म्रति हो जाती है। वस, जिस समय 
बुद्धि अपने को भूली कि उसे प्रपश्च का भान ही नहीं रहता । 
फिर तो बुद्धि बुद्धि नहीं रहती, मन मन नहीं रहता और प्राण 
प्राण नहीं रहते। वे सव केबल चिन्मात्र हो जाते हैं। इसी से 
भगवान्‌ ने कहा कि “हे बुद्धियो ! जब तक तुम मुभमें ही स्थित 
न होगी तव तक तुम्हारे बाल-बच्चे रूप ये इन्द्रियाँ और मन 
आदि रोते ही रहेंगे |? 
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परन्तु करें क्या? बहुत कुछ विचार भी करते हैं, तव भी 
“विषय हमें अपनी ओर आकर्षित कर ही लेते हें। हम स्वयं 
“उनकी ओर जाने का संकल्प नहीं करते, तथापि जिस समय कोड 
असाधारण रूप हमारे सामने आता है उस समय नेत्र उसकी 
ओर खिंच जाते हैं; जिस समय कोडे सुमधुर शब्द सुनाई देता 
है कान वहाँ से हटना नहीं चाहते; जव कोई दिव्य गन्ध माळूम 
होती है ता त्राणेन्द्रिय उसमें फेस ही जाती है तथां जव कोइ 
सुस्वादु पदार्थं सामने आता है ता रसनेन्द्रिय उसका रस लेने ही 
लगती है। ये सब हठात हमें अपनी ओर खींच लेते हें। यह 
-सब उस महामाया का ही प्रभाव है । 

ज्ञानिनामपि चेतांसि देवी भगवती हि सा । 
बलादाकृष्य मोहाय महामाया प्रयच्छति ॥ 
यह देवी भगवती कौन है? विषय-रूप में परिणत हुई प्रकृति 
'ही वह महामाया है। उसके कारण बड़े-बड़े ज्ञानी तपस्वी और 
'जितेन्द्रिय भी अपनी-अपनी निष्ठा से विचलित हो जाते हैं। 
नारद, विश्वामित्र और ब्रह्मादि को भी उसने नहीं छोड़ा, फिर 
हम जैसे साधारण पुरुषों की ता वात ही क्या है? आतः महापुरुषों 
“का यही उपदेश है कि कोइ कैसा ही विवेकी हो उसे सर्वदा विषयों 
से दूर ही रहना चाहिये; वहाँ उसे अपनी परिडताई का भरोसा 
“नहीं करना चाहिये । भगवान्‌ शकुराचाये कहते हैं-- 
“ारूढयोगोऽपि निपात्यतेऽधः 
सङ्गन योगी किमुताल्पसिद्धिः ।? 
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अतः विषयों के रहते हुए ये बाल-वच्चे ता रोते ही रहेंगे ॥ 
यदि तुम इनका रोना बन्द करना चाहती हो ता तुम अपने पतिदेव 
अचिन्त्यानन्द-सुधासिन्धु परत्र का चिन्तन करो। उसमें 
निश्चल हो जाने पर विषयों की सत्ताही नहीं रहेगी। इस 
प्रकार जव विषय ही न रहेंगे ता रोबेगे किसके लिये ? 

वास्तव में तो इन्द्रिय और इन्द्रियवृत्ति परब्रह्म की ही ओर 
जाना चाहती हैं, विषयों की ओर जाना इन्हें अभी नहीं है। 
परन्तु करें क्या, विषयरूप चुम्बक इसे वलात्‌ अपनी ओर 
खींच लेता है। इसी से बृहदारण्यकरापनिषद्‌ में इन्द्रियों को 
ग्रह वतलाया है और विषयों को अतिग्रह । इन्द्रियां और मन 
प्राणी को इसी प्रकार ग्रहण किये हुए हैं जैसे ग्रह अर्थात्‌ भूत। 
उन ग्रहों से ग्रृहीत होकर यह जीव रोता-चिल्लाता है। इन ग्रहों 
से छूटने के लिये उसे श्रीकृष्णरूप ग्रह की शरण लेनी चाहिये। 
जिस समय यह कृष्ण-्रह-ग्रहीतात्मा हा जायगा उस समय वे द्र 
ग्रह इसका कुछ भी न विगाड़ सकेंगे। किन्तु विषय अतिग्रह हैं ॥ 
आत्मा पर मन रूप ग्रह चढ़ा हुआ है, उस पर इन्ट्रियरूप दश 
भूत सवार हैं और उन पर भी विपयरूप विकट. भत लगे हुए 
हैं। इन. अतिम्रहों से गृहीत होने पर भला इन्द्रियों की आत्मा 
की ओर कैसे प्रवृत्ति हा सकती है ? 

पहले हम कह चुके हैं कि स्वयम्भ भगवान्‌, ने इन्द्रियों को 
बहिसु ख करके हिंसित कर दिया है। हिंसा किसे कहते हैं ९ 
अनभिमत कमे करना पड़े--यही हिंसा है। इन्द्रियाँ विषयों की 
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ओर जाना नहीं चाहती, भगवान्‌ ने इन्द्रियां को वहिमु ख कर 
दिया। इससे उन्हें बलात्कार उनकी ओर जाना पड़ा । यही उनकी 
हिंसा है। अतः भगवान्‌ कहते हे--“हे वुद्धिया ! ये इन्द्रियरूप 
वालक विषयों की ओर जाने से रो रहे हैं और परमानन्द-सुधा का 
पांन नहीं कर. पाते । इसमें कारण तुम्हीं हा, क्योंकि यदि तुम 
चश्चलता छोड़ दो ता इन विषयों की सत्ता ही न रहे । उस समयः 
ये इन्द्रियाँ जायेगी ही कहाँ? तव ता ये ब्रह्मानन्द-सुधा का ही पान 
करेंगी। अतः इन्हें शान्त और तृप्त करने के लिये भी तुम मेरा 
ही चिन्तन करो |”? 

इन्द्रिय और इन्द्रियवृत्ति बुद्धि की ही अवस्था-विशेष हैं ।. 
इसलिये ये उसके वालक ही हें । जिस प्रकार दर्पण के भीतर 
अनेक प्रकार के पदार्थे प्रतिबिम्बित होते हैं उसी प्रकार शुद्ध चेतन्य- 
रूप दपण में समस्त प्रप*्च प्रतिविम्बित है। दपण में जो आकाश 
की प्रतीति होती है बह वस्तुतः निस्वकाश में ही अवकाश की 
प्रतीति है। दपण के अवयव इतने सघन हैं कि उनमें किसी 
पदार्थ का प्रवेश हाना सम्भव हो नहीं है। अतः उसमें जितने 
समुद्र, नदी, पंवेत एबं वन आदि प्रतीत होते हैं वे सव असत्‌ 
ही हैं। इसी प्रकार शुद्ध चेतन्यरूप दर्पेण में अनेकविध 
प्रपश्च प्रतीत हया रहा है। परन्तु वस्तुत: वह सव केवल स्वयं- 
प्रकाश शुद्ध चेतन ही है । 

परन्तु उनकी प्रतीति क्यों हाती है? यहाँ दा बातें ध्यान देने 
की हैं-( १ ) जिस समय आप दपण के शुद्ध स्वरूप पर दृष्टि ले: 
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जायँगे उस समय आपके उसमें प्रतिविम्बित पदार्थ दिखाई नहीं 
देंगे और जिस समय आप प्रतिबिम्बित पदार्थ देखेंगे उस समय 
दपण का छुद्र स्वरूप नहीं देख सक्रेंगे। यही वांत परब्रह्म के 
विषय में भी है। परब्रह्म को अहण करनेवाली वृत्ति प्रपश्च को 
अहण नहीं कर सकती और प्रपञ्च को ग्रहण करनेवाली परब्रह्म 
को ग्रहण नहीं कर सकती । (२) यह भी निश्चितः चात है कि 
प्रतिबिम्वित पदाथी' की सत्ता दपण के ही अधीन है और वस्तुतः 
दपण को ग्रहण किये बिना हम प्रतिविम्ब को ग्रहण भी नहीं कर 
सकते । यह कभी सम्भव नहो है कि हम तरङ्ग को तो देख लें 
अर जल को न देखें तथा हमें सौरालोक या चन्द्रालोक की प्रतीति 
“तो न हो किन्तु उनसे प्रकाश्य पदाथो' की प्रतीति हा जाय। इसी 
प्रकार हमें पहले ब्रह्म का ग्रहण होता है और पीछे प्रपश्च का; 
क्योंकि सारे पदार्थ उसी के प्रकाश से प्रकाशित हैं-- 
“तमेव भान्तमनुभाति सवे तस्य भासा सर्वमिदं विभाति |! 
'किन्तु इस समय जो ब्रह्म का ग्रहण होता है वह उसके शबल 
रूप का होता है। उसके शुद्ध स्वरूप का ग्रहण तो प्रपश्च की 
उपेक्षा करते-करते उसकी अप्रतीति डाने पर ही होगा; जिस प्रकार 
कि शुद्ध दपण का ग्रहण तभी हे सकता है जब कि प्रतिबिम्ब का 
अहण न किया जाय | 
जिस समय बुद्धि प्रपश्च को ग्रहण करती है उस समय वह बहुत 
'घबराती है; क्योंकि इसमें सिंह-व्याघादि बड़े-बड़े भयानक पदार्थ 
भी हैं। लोक में प्रतिविम्ब से भय होना प्रसिद्ध है। माता बालक 
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को अपनी परछाई नहीं देखने देती, क्योंकि उसे भय है. कि वह 
उसे वेताल सममक्रर डर जायगा । ऐसे स्वकहिपत मिथ्या वेताल 
से भी मृत्यु हो जाती है। इसी प्रकार यह प्रपशच चिद्रूप दर्पण में 
प्रतिविम्बित परछाई है । अतः विवेकवती बुद्धिरूप माता को उचित 
है कि वह इन्द्रिय और इन्द्रियत्नत्तिरूप अपने वालकों को, उनके 
कल्याण के लिये, यह प्रपश्चरूप परछाई न देखने दे और केवल 
दपेणस्थानीय ब्रह्म को ही देखे । 


~~ 


यहाँ यह शाड्रा न करनी चाहिये कि प्रतिविम्व तो किसी बिस्व 


. 


का हुआ करता है; अतः परत्रह्म में जो प्रप्च प्रतिफलित होता है. 
उसका भी कोई विस्व हाना चाहिये । दपणादि परिच्छिन्न पदार्थ 
हैं, इसलिये उनमें जो प्रतिविम्त्र पड़ता है बह विस्व कें ही कारण 
होता है; किन्तु ब्रह्म ता अपरिच्छिन्न है, उससे प्रथक्‌ और स्थान ही 
कहाँ है, जहाँ उसमें प्रतिकलित दानेवाला विस्व रहेगा । बिम्वभूत 
जो कोई भी पदार्थ होगा वह देशा, काल और वस्तु के अन्तगेत 
ही होगा। किन्तु देश, काल और वस्तु तो प्रतिबिम्य के 
ही अन्तगत हैं। यदि कहे कि अनुमान से ता कोई न. कोई 
विम्च मानना ही होगा; क्योंकि लोक में विना विस्व का कोई 
प्रतिबिम्ब देखने में नहीं आता। किन्तु अनुमान भी ता एक 
ज्ञान ही है; अत: चह भी ज्ञान-स्वरूप ब्रह्म से वाहर नहीं 
हा सकता, फिर उससे ज्ञेय पदार्थ ता ब्रह्म के वाहर हा ही 
कैसे सकता है? अत: ब्रह में जा प्रतिविम्बित है वह विम्ब- 
रहित है। यह इस दपण की विलक्षणता है। यही इसकी 
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अनिवेचनीया शक्तिरूपा माया है। यहीं माया सबका मोहित 
'किये हुए है । 
किन्तु यह्‌ इसका स्वभाव अवश्य है कि यदि तुम इसमें प्रति- 

'बिस्बित प्रपश्च को देखना छोड़ दो तो तुम्हें शुद्ध ब्रह्म का 

“साक्षात्कार हा जायगा और साक्षात्कार हाते ही माया और उसका 

प्रपश्च सदा के लिये मिट जायगा । इसी से भगवान्‌ बुद्धियां से 

कहते हें--मा यात गोष्ठम?--तुम विषयों की ओर मत जाओ; 

'बल्कि इन इन्द्रियां के विषयरूप हाऊ की निवृत्ति के लिये तुम 

केवल शुद्ध परत्रह्म को ही देखा । तुम भास्यवग को मत देखो, 

केवल भान को ही देखा । 

ऐसा करने के लिये भगवान्‌ क्यों कहते हैं? क्योंकि “क्रन्दन्ति 

बाला वत्साश्‍च!--ये इन्ट्रियाँ रो रही हैं। अतः न तो तुम्हीं 

प्रपश्च को देखो और न इन्हीं को दिखाओ, अन्यथा इनकी * 
'मृत्यु हा जायगी । देखा, जिस समय तुम इस प्रपश्च को देखती 

हा उस समय तुम्हारे ये वालक भी उसे ही देखने लगते हें । अतः 

-तुम उसे मत देखा और तान्‌ मा पाययत मा डुह्यत च? अर्थात्‌ इन 

-इन्द्रियां को विषय-सेवन मतं कराओ और मत इनके सामने 
“विषयों को ही आने दो; क्योंकि इन्हें विषयरूप पयःपान कराना 
.ता विष ही पिलाना है। इन्हें वह प्रिय अवश्य है, परन्तु उसके 
सेवन से इनका अनिष्ट ही होगा। रोगी वालक कुपथ्य करना 
चाहा ही करता है, परन्तु माता उसे करने थोड़े ही देती है। 
उनके सेवन से इन्हें शान्ति या तृप्ति भी नहीं हो सकती । विषय- 


CC-0. Mumukshu Bhavan Collection. Digitized by eGangotri 


~ 


श्रोरासलीलारहस्य ५४३ 


सेवन से ता इनकी विषयाभिलाषा और भी बढ़ जायगी--'माग- 
सनुविवधंत इन्द्रियाणां कौशलम्‌? | 
अतः इनके हित के लिये इन्हें विषय-सेवन मत करने दो । 
विषय-सेबन न करने से इन्द्रियों की भाग-वासना निबलं पड़ 
जायगी । यह ठीक है कि इन्द्रियों के निम्रह से उनकी वाह्य प्रवृत्ति 
मन्द्‌ पड़ जाती है तथापि उनकी आन्तरिक शक्ति बढ़ जाती है। 
एक व्यक्ति कुळ काल मौन रहता है। इससे उसकी वागिन्द्रिय 
अवश्य मन्द्‌ पड़ जाती है । वह आंधक वाल नहीं सकता । परन्तु 
चह जा कुछ कहता है वही हा जाता है । यदि वह वटवृक्ष को नीम 
का वृक्ष बतला दे ता उसे निस्ववृक्ष हा जाना पड़ता है । यागदशन 
में मौन से वाकसिद्धि मानी गई है। इसी प्रकार जा वालन्रह्म- 
चारी है वह एकाएकी कामाहत नहीं हाता । अत्यन्त रूपवती 
स्त्रियां का देखकर भी उसका चित्त विचलित नहीं हाता । एक 
चार महर्षि नारद तप कर रहे थे। उन्हें तपोश्रध्ट करने के लिये 
इन्द्र ने कुछ अप्सरा भेजी । परन्तु उनके सारे हाव-भाव कटाक्ष 
उन्हें विचलित करने में समथ न हा सके। करते केसे! इस 
समय श्री नारदजी की मनावृत्ति ता एकमात्र भगवत्तत्त्व में ही स्थित 
थी, उसे ता उनका भान भी नहीं हुआ । इस समय भगवान्‌ की 
उन पर पूर्ण कृपा थी। भला जिनके ऊपर भगवान्‌ की झपा है 
उनका कोई क्या बिगाड़ सकता है ९ 
सीमि कि चाप सकहि कोउ तासू। 
बड़ रखबार रमापति जासू॥ 
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भगवान्‌ कृष्ण ने भी उद्धव को यही उपदेश किया है कि हे 
उद्धव ! ये इन्द्रियाँ मनुष्य को ठगनेवाली हैं। ये उसे असदभि- 
निवेश में ग्रस्त कर देती हैं; अत: तुम इनसे विषयसेवन मत करो । 

तस्मादुद्धव मा भुङ्क्ष्व विषयानसदिन्द्रियेः । 
आस्माग्रहणुनिर्भातं पश्य वैकल्पिकं श्रमम्‌ ॥। 

भगवान्‌ शाङ्कराचार्यजी ने भी यही कहा है कि शम, दम, उप- 
रति, तितिक्षा आदि साधनों से सम्पन्न हाकर ही ब्रह्मविचार करना 
चाहिये । यदि इन्द्रियों को स्वाधीन न किया जायगा तो वेदान्त- 
चचो केवल तोते की कहानी हो होागी#। उससे तुम्हारा कल्याण 
नहीं हा सकता । 

% एक बार एक व्यक्ति को यह देखकर बड़ी करुणा हुई कि 
बेचारे निरीह-तोते व्यर्थ मनुष्यों के चंगुल में फॅसते हें । इसलिये 
उसने सोचा कि इन्हें काई ऐसा पाठ पढ़ा दिया जाय जिससे ये उसमें 
न फेस । उसने एक तोते के यह बात सिखला दी--तिते | साव- 
धान रहना । नली के ऊपर मत बैठना और अगर बैठ जाओ ता 
उसे छोड़ देना । उसे तुम्हीं ने पकड़ रखा है, उसने तुम्हें न 
पकड़ा |? उस तोते से सुनकर यह पाठ उस प्रान्त के सब तोतों ने 
सीख लिया । सब इसी प्रकार कहने लगे। परन्तु उस व्यक्ति ने 
देखा कि एक तोता नली में फॅसा हुआ है और मुह से यही वात कह 
रहा है। यही दशा साधनहीन वेदान्तियों की होती हे। वे मुख से 
ते अपने को शुद्ध-बुद्ध-मुक्त कंहते रहते हैं किन्तु वस्तुतः रहते विषयों 
में आसक्त ही हें । इस प्रकार के ज्ञान से कोई लाभ नहीं ह्ये सकता । 
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आतः यदि तुम वास्तवः में अपना कल्याण चाहते हा ता 
विषयों को त्यागो। रसना को रसाम्वादन से रोका, श्रोत्रा से 
शब्द ग्रहण मत करो और घाणेन्त्रिय से गन्ध मत सूँघो। सारी 
इन्द्रियों का निरोध कर दो । 


मुक्तिमिच्छसि चेत्तात विषयान्विपवत्त्यज | 
च्माजबदयाते।षसत्यं पीयूपवद्भज || 
आत्मलाभ का यही उपाय है | इसी से भगवान्‌ ने कहा है-- 

यच्छेद्वाङ्मनसी प्राश्षस्तद्चच्छेज्ञान आत्मनि | 

ज्ञानमात्मनि महति तद्यच्छेच्छान्त आत्मनि ॥ | 
. पहले अपनी इन्द्रियों की प्रवृत्ति का शास्त्रीय करा । इससे 
उनकी उच्छूद्लुलता शान्त ह जायगी। फिर धीरे-धीरे अभ्यास 
द्वारा उनसे विषय ग्रहण करना छोड़ दा । श्री मधुसूदन सरस्वती 
ने अपनी गीता की टीका में कहा है--'यदि घर में चार घुस रहे 
हों ता सबसे पहले दरवाजा बन्द कर लेना चाहिये; पीछे कोई और 
उपाय करा.। इसी प्रकार विषयों पर विजय प्राप्त करने के लिये 
पहले इन्द्रियां को उनके विषयों से निवृत्त करो । यदि अन्तःकरण 
में भोगवासना वनो हुई है ता भी इन्द्रियों से अन्य विषयों का ता 
ग्रहण मत करा । अव जा विषयरूप चार तुम्हारेअन्तःकरणरूप 
घर में घुस आये हैं उनकी परत्रह्मरूप राजा के यहाँ रिपोर्ट 
करो, वह अवश्य इनका प्रवन्ध कर देंगे। श्री गासाईजी 
महाराज कहते हें -- 

३५ 
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मम हृदय भवन प्रभु तारा | 

तहँ बसे आय बहु चोरा ॥ 

अति कठिन करहिं वरजोरा । 

मानहिं नहिं बिनय निद्दारा ॥ 

कह तुलसिंदास सुनु रामा | 

यह लूटर्हि सव घन-धामा ॥ 

चिन्ता यह मोहिं अपारा | 

अपजस जनि होइ तुम्दारा॥ 
अतः भगवन्‌, आप उन्हें निकालिये। नहीं ता, आपका अपयश 
अवश्य होगा; क्योंकि 

ममता तिमिर तरुण अंधियारी । 

रा।ग-द्वेष उलूक तमकारी ॥ 

तव लगि त्रसत जीव उर माहीं | 

जब लगि प्रसु-प्रताप-रवि नाहीं ॥ 
वास्तव में, जिस राजा के राज्य में चोर प्रजा का धन अपहरण 
करते हैं उस राजा के लिये वह कलंक ही है; क्योंकि प्रजा ता राजा 
का सर्वस्व है । 'प्रजायन्त इति प्रजाः? .इस व्युत्पत्ति के अनुसार 
“प्रजा? शब्द का अर्थे भी पुत्र है। अतः राजा का यह्‌ परम कत्तव्य 
है कि वह प्रजा के हित की रक्ता करे। 

इस प्रकार जिस समय यह जीव प्रभु को ही अपना एकमात्र 

आश्रय वना लेता है उस समय उसके सारे विकार निवृत्त हा 
जाते हैं। जब वह स्वयंप्रकाश श्रीहरि के सम्मुख हाता है तब 
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उसके हृदयभवन का कल्मष रूप अन्धकार तत्काल निवृत्त 
हो जाता है | 

अत: भगवान्‌ का भी बुद्धियों के प्रति यही कथन है कि तुम 
इन इन्द्रियवृत्तियां को पय:पान मत कराओ । यह वात ठीक 
है कि इन्द्रियों के व्यापार का सर्वथा निरोध नहीं किया जा 
सकता । शरगीररक्ता के लिये भाजनादि भी करना ही हागा। 
अतः आवश्यक्ता इसी वात को है कि अपनी प्रवृत्तियां को 
शास्त्रीय करो । नित्य-नेमित्तिक कर्मो का अनुष्ठान करो । उन्हीं 
विषयों को ग्रहण करो जिनके विना तुम्हारा निवोह न हा सके | 
भगवान्‌ के दिये हुए देह और इन्द्रियों का सदुपयाग करो। 
भगवान्‌ ने अपनी प्राप्ति के लिये ही हमें ये देह और इन्द्रियाँ आदि 
दी हैं। अतः इनसे वही कार्य करो जा भगवसत्माप्ति में सहायक हैं। 
इनकी सात्त्विकी प्रवृत्ति के प्रवल करो, राजस को निबल कर दो 
अर तामस प्रवृत्ति विलकुल मत होने दो । 

देखो जिस समय हनुमानजी लङ्का को गये थे उस समय पहले 
उन्हें सुरसा मिली । उसे उन्होने अपने पुरुषार्थ से प्रसन्न कर 
उसका आशीवाद प्राप्त किया । वह देवमाता थी, अतः सात्त्त्रिकी 
प्रवृत्ति-रूपा हाने के कारण उसे अपने अनुकूल कर लेना ही 
उचित था । उसके पश्चात्‌ छायाग्राहिणी सिंहिका राक्षसी मिली, 
जो समुद्र में ऊपर उड़नेवाले प्राणियों की छाया पकड़कर उन्हें 
गिरा लेती और फिर खा जाती थी। बह तामस प्रवृत्ति थी | 
उसे उन्होंने मार डाला । फिर लङ्का में पहुँचने पर उन्हे लङ्किनी 
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मिली । उसने भी उनका माग रोका; किन्तु उसे उन्होंने एक 
मुक्ते से ही ठीक कर लिया । वह राजस प्रतरत्ति थी; उसे दमन से 
शिथिल कर देना ही ठीक था । इसी प्रकार हमें सात्त्विक प्रवृत्ति 
को बढ़ाना चाहिये, राजस प्रवृत्ति का शिथिल कर देना चाहिये और 
तामस का सर्वथा नाश कर देना चाहिये । वे ता पापरूपा हें | 

अतः जा कर्म शास्त्र-विहित हैं उनका तो यथाशक्ति पालन 
करो । “यथाशाक्ति’ शब्द का प्रयाग विहित कर्मों के लिये ही हा 
सकता है, पापकमों में यथाशक्ति” शब्द की प्रवृत्ति नहीं हो सकती । 
विहित कमो में भी जिनके न करने से प्रत्यवाय होता है वे तो 
अवश्य करने चाहिये । अमिष्टोमादि याग अत्यधिक अथंसाध्य 
है; प्रत्येक व्यक्ति उनका अनुष्ठान करने में समर्थ नहीं है। इसलिये 
“यथाशक्ति? शब्द का प्रयोग उन्हीं के लिये किया गया है । सन्ध्या, 
शप्निहोत्र एवं बलिवैश्वदेव आदि कर्मों को, जिनमें न ता विशेष 
परिश्रम है और न व्यय ही, ता अवश्य करना ही चाहिये । , 

आज-कल एक परिष्कृत सनातनधर्म का आविर्भाव हुआ है। 
उसके अनुयायी शास्त्र के किसी अंश को तो प्रामाणिक मानते हैं 
और किसी की उपेक्षा कर देते हैं । परन्तु इसे शास्त्र का प्रामाण्य 
स्वीकार करना नहीं कहा. जा सकता। इसे तो स्वेच्छाचार 
हीं कहा जायगा । तुम कहते हा गीता हमारा सवस्व है, किन्तु 
गीता तो कहती है-- : शी 

यः शा्तरविधिमुत्सुञ्य वर्तते कामकारत: | 
न स सिद्धिमवाप्नोति न सुखं न परां गतिम्‌॥ 
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अब देखना यह है कि शान्त क्या कहता है? तुम झाद्रों को 
शास्त्राध्ययन कराना चाहते हो । परन्तु शास्त्र ता इसकी आज्ञा नहीं 
देता। यही नहीं, वर्णोश्रम-धर्म का भी लोप करना चाहते हा । 
शूद्र और वैश्य ब्राह्मणों का कमे कर रहे हैं और ब्राह्मण वैश्य 
तथा झाद्रों का। परन्तु शास्त्र तो कहता है-- 

स्वधमे निधनं श्रेयः परधर्मो भयावह: । 

अपने वध में तुम्हारी प्रश्नत्ति नहीं होती, उसमें तुम्हें दोप दिखाई 
देता है। यह तुम्हारा व्यामाह ही है। अजुनका भी ऐसा ही 
व्यामोह हुआ था। इसी से वह्‌ युद्ध में दापदृष्टि कर भिक्षा 
माँगने के लिये तैयार हो गया था । परन्तु वाह्य दृष्टि से ऐसा दोप 
किस कर्म में नहीं रहता सर्वारम्भा दि दोषेण धूमेनाझिरिवाबताः'। 
भाई, समाज का कोई भी अङ्ग व्यर्थ नहीं है। शिर जैसा आव- 
श्यक है वेसा ही चरण भी है। शारीर के किसी भी अङ्ग में 
पीड़ा हा, उसके कारण सारा शारीर ही अस्वस्थ रहा करता है। 
अतः हम किसी भी वर्ण को नगएय और हेय नहीं सममते | 
हमारे विचार से ता सभी के परधम की ओर प्रव्रत्त न होकर 
अपने ही वणं के लिये विहित कर्मा का यथाशक्ति अनुष्ठान 
करना चाहिये । 

इस प्रकार स्त्रधमोनुष्ठान करते हुए नित्यप्रति कुळ काल के लिये 
अपनी इन्द्रियों की वृत्तियों का सर्वथा निरोध करने का भी प्रयन्न 
करो । ऐसा करते-करते परत्रह्म का साक्षात्कार होने पर ही इन 
इन्द्रियों का क्रन्दन वन्द होगा | 
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इसके विपरीत यदि इन इन्ट्रियरूप वत्स और वालकों को 
विषय-रूप पयःपान कराया जायगा ता ये और भी अधिक क्रन्दन 
करेंगे। तुम इन्हें जितना ही तप्त करने का प्रयन्न करोगी 
ये उतना ही अधिक अतप्त होते जायंगे। अतः इन्हें तृप्त करने 
का प्रयत्न छोड़कर तुम अपने एकमात्र परम पति शुद्र-वुद्र-मुक्त- 
स्वरूप परत्रह्म की ही ओर देखो | इसमें कोई आयास भी नहीं 
है; विषयदशेन में तो आयास भी अधिक है और परिणाम में 
दुःख भी है। परन्तु ब्रह्मदशन में ता कोई परिश्रम भी नहीं 
करना पड़ता और उसका परिणाम भो परम सुखमय है । परत्रह्म 
ता स्वयंप्रकाश है, उसे प्रकाशित करने के लिये कोई व्यापार नहीं 
करना पड़ता; बल्कि उसके लिये तो व्यापार का त्याग ही कत्तव्य 
है । परन्तु विचित्रता तो यही है कि हमसे व्यापार ही नहीं छोड़ा 
जाता। यदि मन, बुद्धि और इन्द्रियां का व्यापार छूट जाय तो 

परन्रह्म की उपलब्धि तत्काल हो सकती है । 

यदा पञ्चावतिष्न्ते ज्ञानानि मनसा सह । 
बुद्धिश्च न विचेष्टते तामाहुः परमां गतिम्‌ ॥ 

इसी से भगवान्‌ कहते हें--'गोष्ट मा यातः--जहाँ पशुप्राय जीव 
रहते हैं उस प्रपश्च की ओर मत जाओ । ऐसा करने से ही उनका 
क्रन्दन शान्त होगा । यदि प्रतिविस्व पर दृष्टि न ले जाकर केवल 
दर्पण पर ही दृष्टि डाली जाय तो प्रतिबिम्ब की प्रतीति नहीं होगी । 
इसी प्रकार यदि तुम अपनी वृत्ति को अन्तमु ख करके विषयों तक 
नहीं ले जाओगी तो तुम्हें विषम विषाक्त संसार की प्रतीति नहीं हागी। 
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यदि कहे! कि ये इन्द्रियाँ हमारे वालक हैं, हमें इन पर दया 
करनी ही चाहिये। इन्हें विषय प्रिय हैं, इसलिये हमें इन्हें 
अभिलषित विषय प्राप्त कराने ही चाहियं-तोा इस पर भगवान्‌ 
कहते हैं--'तान्‌ मा दुहयत'--तुम इनके लिये अभिलषित पदार्थ 
प्रस्तुत मत करो । इन्हें विषयप्राप्ति नहीं होगी ता ये स्वयं ही 
क्रमशः शान्त हा जायँगी । इन्हें बिषय देना ता मानो विप देना है। 

यही वात प्रेमियों की आचार्यभूता ब्रजाङ्गनाओं से भगवान 
कहते हैं कि तुम ब्रज में मत जाओ । में ही निखिल ब्रह्माएड का 
परभपति हूँ । अतः तुम मेरी ही सेवा करो। इस समय यदि 
तुम्हारे त्राल-वच्चे क्रन्दन भी करते हों ता भी उन्हें तुम पय:पान 
मत कराओ और न बछड़ों के लिये दोहन ही करो; क्योंकि वह 
तुम्हारे परमधर्म का विरोधी है। यदि भगवत्प्रेम में द्या आदि 
धर्म विरोधी होते हों ते! उनका त्याग ही करना चाहिये । 

भगवान्‌ की यह विचित्र वाचोभङ्गी सुनकर कुळ ब्रजाङ्गनाओं 
की ता अभिरुचि सुस्थिर हुई और कुछ को व्यामोह हुआ | भग- 
वान्‌ का यह वास्विन्यास बड़ा ही विचित्र था। इससे भिन्न भिन्न 
निष्ठावाले भिन्न भिन्न अथ निकाल सकते थे। कर्मियों के लिये 
इसमें कमीलुछ्ान का आदेश था, जिज्ञासुओं के लिये कमंसंन्यास 
की विधि थी, उपासकां के लिये कमसमुच्चय का विधान था, 
गोपियों के लिये गोष्ठ को लौट जाने का आदेश था और प्रकारा- 
न्तर से न लौटने के लिये भी अनुमति थी । वस्तुत: रासपश्चा- 
ध्यायीरूप यह अमृतसिन्धछु ऐसा गम्भीर है कि हम इसके एक 
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बिन्दु का मम भी यथावत्‌ नहीं समझ सकते । वेद भगवान्‌ की 
सुपुप्रि के समय उनके अज्ञात रूप से प्रकट हुए श्वासोच्छ वास हैं । 
“अस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेव ऋग्वेदः? 
किन्तु उनका ममं आकलन करने में भी बड़े-बड़े मनीषिजन 
घवराते हैं । फिर जिन वाक्यों का उच्चारण प्रभु ने स्वयं लीला- 
विग्रह धारण करके किया उनके भावगाम्भीय का ता कहना ही 
क्या है; उसके ता जितने अर्थ किये जायें थोड़े ही हैं । 
अब हम इस श्लोक का उपसंहार कर आगे के श्लोक पर 
चार करते हैं । भगवान्‌ ने कहा था कि हे त्रजाङ्गनाओ ! तुम 
जाओ। इस पर त्रजाङ्गनाएँ साचती हैं-ऐसी जल्दी क्या है, 
वन की शोभा देखकर चली जायेगी । किन्तु भगवान कह रहे 
हैं--'मा चिरम!--देरी मत करो; क्योंकि यह रात्रिकाल पतिशुश्रपा- 
रूप परमधम का उपयुक्त समय है और धमोनुष्ठान में विलम्ब 
हाना उचित नहीं है । इसलिये तुम जाओ और पतियों की तथा 
उनको माता आदि सतियों की शुश्रपा करो । 
इस प्रकार भगवान्‌ के निराकरण करने पर त्रजाङ्गनाएँ बहुत 
खिन्न हुई । वे सन्तप्त होकर दीघ निःश्वास छाड़ती हुई कुछ 
साच रही हैं --यह देखकर भगवान्‌ कहते हें--. 
अथवा मदभिस्नेदाद्भवत्यो यन्त्रिताशयाः | 
आगता ह्यू पपन्नं बः प्रीयन्ते मम जन्तवः || 
भगवान्‌ की यह रीति है कि वे सीधे-सोये किसी को उत्तर नहीं 
देते; न तो सहसा स्वीकार ही करते हैं और न अस्वीकार ही । संसार 
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में दा प्रकार के लोग ही सुखी होते हैं; या तो परम वोधवान्‌ और 
या अत्यन्त मूढ़ । 

यश्च मूढतमो लोके यश्च बुद्ध: परं गतः । 

तावुभौ सुखमेघेते किलश्यत्यन्तरितो जनः ॥ 
इसलिये भगंवन्मागं में लगे हुए प्राणी प्राय: व्याकुल ही दिखाई 
दिया करते हैं । वस्तुतः इस व्याकुलता की आवश्यक्ता भी है । 
'जिस समय भगवान्‌ के सस्मिलन की अभिलाषा झ्लुधा-पिपासा के 
समान अत्यन्त चढ़ जाय तभी प्राणी को समझना चाहिये कि हम 
ठीक मागे पर चल रहे हैं । परन्तु यह प्राणी दीघंकाल से भगवान्‌ 
से विछुड़ा हुआ है । इसलिये इसे भगवत्सम्मिलन की उत्कट इच्छा 
हाना अत्यन्त दुलंभ है । जैसे अजीर्ण के रोगी को भूख लगना 
अत्यन्त आनन्द का हेतु होता है उसी प्रकार प्रपश्चासक्त जीव का 
भगवत्प्रा्रि की तृष्णा अत्यन्त सौभाग्य का फल है । इसी से भग- 
चान्‌ शङ्कराचाये ने भगवस्धाप्ति के साधनां में सबसे अन्तिम साधन 
मुमुक्षा बतलाया है। इस सुस्ता के पश्चात्‌ ही जिज्ञासा हाती 
है। यदि भगवान्‌ के ज्ञान की उत्कट इच्छा हो जाय तो फिर उनके 
मिलने में कुछ भी देरी न हो। सारे साधन इस जिज्ञासा के लिये 
ही हैं। भगवान्‌ को जांनने की यह उत्कट इच्छा भगवत्कृपा से 
ही होती है । यदि यह हमारे हाथ की चीज हाती तो इस प्रकार 
प्राथना क्यों की जाती--'माहं ब्रह्म निराकुर्या' मा मा ब्रह्म निराकरो- 
-दनिराकरणमस्दु? यदि हम भगवान्‌ का निराकरण न करने में समर्थ 
होते तो इसके लिये प्राथना क्यों की जाती ? परन्तु नहीं, हम सव 
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कुछ जानते हुए भी अनादिमाया से माहित होकर उनका निराकरण 
करते हैं। हम जान-वूमक्र भी अनन्तानथं के निदानभूत संसार 
में गिरते हें । परन्तु किया क्या जाय-- 
केनापि देवेन हृदिस्थितेन यथा नियुक्तोऽस्मि तथा करोमि । 
इसी से महानुभाव लोग नास्तिकं की भी निन्दा नहीं करते; 
क्योंकि वे जानते हैं कि यह वात उनके वश की नहीं है | एक व्यक्ति: 
अपने कल्याण की कामना से संसार से विरक्त हाता है, परन्तु पीछे 
माया से माहित होकर वह पतित हो जाता है। इसमें उसका क्या 
दोष है; बह्‌ ता. अपना कल्याण ही चाहता है। न्यायङुसुमाजजलि- 
कार श्री उदयनाचायजी नास्तिकों के लिये कस्याणकामना करते. 
हुए भगवान्‌ से प्रार्थना करते हैं-- 
इत्येवंश्रुतिनी तिस ख्हवज लैभूयाभिराक्षालिते 
येषां नास्पदमादधासि हृदये ते शैलसाराशयाः । 
किन्तु प्रस्तुतविप्रतीपविधयाप्युच्चेर्भवचिन्तकाः 
काल्ञे कारुणिक त्वयैव कृपया ते तारणीया नराः || 


~ 5 >. 


महानुभावों को दूसरों को दुःख में देखकर खेद हुआ ही 
करता है। इसी से उदयनाचार्यजी ने जा नास्तिकमत का खण्डन 
किया है वह उन्हें भगवत्सुख से वञ्चित देखकर करुणावश ही 
किया है--हेष के कारण नहीं किया। देखो, महर्लोकनिवासी 
जीवों के किसी प्रकार का कष्ट नहीं होता; परन्तु वे जा अपने से 
नीचे के लागों के परमात्मसुख से वश्चित देखते हें इससे ता 
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उन्हें खेद होता ही है। वस्तुतः देखा जाय ता हम लोग भी 
नास्तिकप्राय ही हैं। यदि भगवान्‌ की सत्ता में हमारा. पूरा 
विश्वास होता ता हमें छुक-छिपकर पाप करने का साहस केसे 
हाता ? भगवान्‌ ता अन्तयोमी हैं, वे ता हमारी मानसिक क्रिया 
को भी जानते हें । अतः ऐसी परिस्थिति में हमारे मन की भी 
दुष्प्रवृत्ति कैसे हे सकती है ? इस प्रकार यदि सच पूछा जाय ता 
हमसे ता नास्तिक ही अच्छे हैं। हम ता ऊपर से आस्तिकता 
का दावा करते हुए वस्तुत: नास्तिक हैं किन्तु वे प्रत्यक्ष अपना दोष 
स्वीकार कर लेते हैं । 

अतः सिद्ध हुआ कि भगवान्‌ का निराकरण करना--यह 
मायामोहित जीवों का स्वभाव ही है । श्रीमद्भागवतादि में यह 
प्रसिद्ध ही है कि गर्भावस्था में जीव को भगवान्‌ का प्रत्यक्ष ज्ञान 
हा जाता है। उस समय उसे अपने पूवजन्मो की भी स्मृति 
हाती दै, और वह समझता है कि में भगवान्‌ से विमुख रहने के 
कारण ही अनन्त जन्मों में भटकता रहा हुँ । उस समय वह 
भगवान्‌ की प्रार्थना करता है । पूवजन्मों में भो उसने इसी 
प्रकार सहस्त्रों वार प्रार्थना की थी; परन्तु संसार में पदापंण करते 
हीं उसे उसका कुछ भी ध्यान नहीं रहा । अतः यह देखकर कि. * 
में अनन्त वार प्रभु के प्रति अपनी प्रतिज्ञा भुला चुका हूँ उसे 
बहुत संकोच भी हाता है; तथापि प्रभु का स्वभाव समझकर वह 
फिर भी उनके सामने रोता ही है। यही दशा भगवान्‌ से मिलने 
के लिये वन को जाते समय भरतजी की थी 
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फेरति मनहु मातुकृत खोरी | 
चलत भक्तिवल धीरज थोरी ॥ 
जव समुझत रघुनाथ-सुभाऊ । 
तब मग परत उतावल पाऊ ॥ 


अहा ! प्रभु का स्वभाव केसा करुणामय है ? उन्हें अपराध 
'का ता स्मरण ही नहीं हाता, किन्तु थाड़े से भी उपकारको वे 
'वारम्वार स्मरण करते हैं 
रहत न प्रभु चित चूक हिये की | 
करत सुरत सा वार किये की ॥ 


अतः प्रभु का ऐसा स्वभाव समझकर ही जीव उस समय उनसे 
प्राथना करता है कि भगवन्‌ , अव में. अवश्य आपके चरणों का 
समाश्रयण करूंगा। मैं आपके भूलकर बहुत भटक चुका हँ, 
अव ऐसी भूल नहीं करूँगा । 

परन्तु गर्भ से बाहर आते ही वह फिर प्रभु को भूल जाता है । 
यदि थोड़ी सी विद्या या वैभव मिल गया तो फिर तो सीधे-सीधे 
प्रभु का निराकरण करने लगता है। परन्तु भगवान्‌ तो उनका भी 
- अमङ्गल नहीं चाहते। वे जानते हैं कि 'ये अज्ञ हैं; मेरी माया से 


NR 


~ = ~ ९ ~ ~ ~ 
माहित हो रहे हैं! इसी से यह प्राथना की जाती है कि भें ब्रह्म 


-का निराकरण न करूं और ब्रह्म मेरा निराकरण न करे?। किन्तु 
भगवान्‌ का निराकरण न करना अपने हाथ की वात नहीं है। यह 
तो भगवत्कृमासाध्य ही है। वह भगवत्कृपा तभी हो सकती है 
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जव हम भगवान्‌ की आज्ञा का पालन करे; और शास्त्र ही भगवान्‌ 
की आज्ञा है 
श्रुतिस्मृती ममैवाज्ञे यस्त उल्लंव्य वतंते । 
आज्ञोच्छेदी मम द्रोही मद्भक्तोऽपि न वैष्णवः || 
अतः सच्चा भगवस्रेमी वहा है जा शास्त्र का उलङ्घन नहीं करता | 
वैष्णवधम का लक्षण करते हुए कहा है-- 
न चलति निजवणधर्मतो सममतिरात्मसुह्ृदूविपच्षमक्षे । 
वस्तुतः भगवत्क्रपा तो सर्वत्र समान रूप से विद्यमान है। उसे 
केवल अभिव्यक्त करना है और वह अभिव्यक्ति भगवदाज्ञा- 
पालन से ही हो सकती है। श्री गोसाईजी महाराज कहते हैं 
“आज्ञा सम न सुसाहिब सेवा' । 
जिस समय भरतजी भगवान्‌ के लैटाने के लिये चित्रकूट 
पर्वत पर गये उस समय उनका विशेष आग्रह देखकर भगवान्‌ ने. 
कहा कि “भरत, तुम जैसा कडा वैसा ही करू ।! उस समय 
भरतजी ने यही साचा कि मुझे अपने सुख-दुःख का विचार 
न करके भगवान्‌ की आज्ञा का ही प्राधान्य रखना चाहिये; क्योंकि: 
सेवक का ध ता स्वामी की आज्ञा का पालन करना ही है । इधर 
त्रजाङ्गनाओं का त्रत भी तत्सुखसुखित्व ही था । वृन्दावन से मथुरा . 
कुछ दूर नहीं थी; परन्तु भगवान्‌ की इच्छा न देखकर उन्होंने मरण 
से भी सहस्रगुण ठुःखदायिनी वियागव्यथा तो सहन की किन्तु. 
मथुरा नहीं गई । अतः सेवक का प्रधान कत्तव्य तो स्वामी की: 
आज्ञा पालन करना ही है.। 
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जिस समय भगवान्‌ देखते हैं कि मेरा भक्त मुझसे मिलने 
के लिये अत्यन्त उत्सुक है उस समय वे उसे अपनी माधुरी का 
थोड़ा सा रसास्वादन करा देते हैं। ऐसा वे इसी लिये करते 
हैं जिससे कि उस उपासक की भगवन्मिलन की तृष्णा और 
भी अधिक तीत्रतर हा जाय। इसी से भगवान्‌ का भजन 
-करनेवालों को कभी-कभी कुळ विलक्षण आनन्द का अनुभव 
हुआ करता है; परन्तु वह स्थिर नहीं रहता । वह भजनानन्द 
“ता प्रभु-प्रेम की आसक्ति के लिये है । जिस प्रकार किसी 
कामुक पुरुष को कामिनीसौन्द्ये का थोड़ा सा भी व्यसन हो 
जाने पर फिर उसे कितना हीं समझाया जाय वह उसे छोड़ 
नहीं सकता उसी प्रकार जिसे भजनानन्द की थोड़ी सी भी 
चाट लग गई है उसे संसार का कोई भी सुख आकर्षित नहीं 
-कर सकता । 
देखो, जिस समय नारदजी ने देखा कि मेरी माता का देहा- 
-चसान हा गया ता वे यह सममकर कि मेरा भगवद्भजन का 
एकमात्र प्रतिवन्ध नष्ट हा गया बहुत प्रसन्न हुए और तत्काल वन 
के चल दिये। वहाँ इन्द्रियों का निरोध कर दीर्घकाल तक 
-भगवद्ध जन करते रहे । इसी समय एक दिन भगवान्‌ ने उन्हें 
अपनी मधुरिमा का यत्किश्चित्‌ रसास्वादन कराया । 
ध्यायतश्चरणाम्भोजं भावनिदत्तचेतसः | 
'औत्कणख्याश्रुकलाक्षस्य हासं न्मे शनैर्हरिः || 
आनन्दसम्झवे लीनो नापश्यमुभयं मुने | 
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परन्तु वह आनन्द बहुत जल्दी तिरोहित हा गया । इससे 
नारदजी बड़े व्यप्र हुए। उन्होंने बहुतेरा यन्न किया परन्तु पुनः 
उस रस का समास्वादन न कर सके। उन्हांने प्रभु से वहुतेरी 
अनुनय-विनय की, वे वहुतेरे विह्वल हुए परन्तु प्रभु ने फिर कृपा 
नकी। वास्तव में तो प्रभु की यह कठोरता ही परम कृपा थी। 
भगवान्‌ को सबसे वड़ी कृपा यहीं ता है कि जीव उनके लिये 
अत्यन्त तृपित हा जाय। यह ता परम सोभाग्य है। हम लोग 
स्त्री, धन आदि के लिये निरन्तर शोक-समुद्र में इवे रहते हैं। 
किन्तु प्रभु के लिये हमारा अन्तःकरण कभी द्रवीभूत नहीं होता । 
न जाने वह समय कब आवेगा जव प्रभु की विप्रयोगानल में दग्ध 
होकर हमारा एक-एक पल एक-एक कल्प के समान व्यतीत होगा । 
भावुकों की स्थिति ऐसी ही विलक्षण हुआ करती है । 

अत: भगवान्‌ ने देखा कि नारद के प्रेम का अभी शैशवकाल है | 
अभी इसके पनपने की आवश्यकता है । जिस समय जतु के समान 
इसका अन्तःकरण सर्वथा द्रवीमूत ह जायगा उसी समय यह्‌ भेरा 
यथाबतू प्रेम प्राप्त कर सकता है । इसलिये भगवान्‌ ने यह कठोरता 
धारण की थी। उनकी यह्‌ कठोरता भी कोमलता थी। प्रभुने 
थाड़ा-सा रसास्वादन इसी लिये कराया था, जिससे उनकी तृषा खूब 
चढ़ जाय; क्योंकि विना रस-परिचय के उसमें प्रवृत्ति नहीं हाती । 

इसी प्रकार जब भगवान कृष्ण ने देखा कि मेरे उपेक्षा के वचन 

सुनकर गोपाङ्गनाएँ कुछ उदास हा चली हैं ता उन्हें आश्वासन देने 

के लिये उन्हांने कहा-- 


CC-0. Mumukshu Bhavan Collection. Digitized by eGangotri 


०६० . श्रीभगवत्तत्त्व 


अथवा मदरभिस्नेहाद्धवत्या यन्त्रिताशयाः | 
आगता ह्य पपन्न वः प्रीयन्ते मयि जन्तवः || 

पहली उत्थानिका में कहा जा चुका है कि जव प्राणी बहुत 
काल तक भगतरच्चिन्तन करते रहने पर भी भगवत्कृपा से वश्चित 
रहता है ता उसकी लगन में कुळ शिथिलता आ जाती है। हम रूप- 
रसादि शब्दों का जितना ही अधिक सेवन करेंगे उतनी ही उनके. 
प्रति हमारी तृष्णा वढ़ती जायगो। शाख्रालोचन की भी ऐसी 
ही वात है। जिन्हें शास्त्रावलोकन का व्यसन हा जाता 
है उनसे फिर उसके विना रहा नहीं जाता। इसी प्रकार 
जो लाग निरन्तर भगवच्चरित्रों .को श्रवण-कीत्तंन करते रहते 
हैं उनका भी उसमें सुदृढ़ अनुराग हा जाता है। ऐसा अनुराग 
सनकादि में था । 

अशा वसन व्यसन यह तिनहीं | 
रघुपति चरित होहिं तह सुनहीं || 

किन्तु यदि भगवद्भजन कुछ काल के लिये छूट जाता है तो 
उसका स्वारस्य भो कुणिठत हा जाता है--उसका फिर नये सिरे से 
अभ्यास करना होता है। इसी से योगसूत्रकार महर्षि पतञ्जन्ि 
ने कहा है 'स ठु दोर्घकालनेरन्तर्यसत्कारासेवितो दृढभूमिः ।' आप 
चाहे. भगवच्चरित्रों का श्रवण-मनन करें, चाहे कर्मनिष्ठा को दृढ़ 
करें, चाहे यागाभ्यास में प्रवृत्त हों और चाहे वेदान्तश्रवण 
करें--सभी को दीघ काल तक आदरपूर्वक सेवन करने की आव- 
श्यकता है। यदि आपके खिचड़ी बनानी है तो उसके लिग्रे 
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जैसी और जितनी अग्नि की जितनी देर तक आवश्यकता है यदि 
उतनी अग्नि न देंगे अथवा बीच-वीच में अग्निसंयाग को रोक 
देंगे ता खिचड़ी कभी बन ही न पावेगी । इसी प्रकार भगवद्भजन 
में सफलता प्राप्त करने के लिये भी दीवकाल तक निरन्तर -पयाप्त 
अभ्यास की अपेक्षा है। इसी तरह यदि दीघ काल तक भगव- 
चचरणस्मरण और भगवत्स्वरूपानुध्यान करते रहोगे तो उसका 
व्यसन हा जायगा और यह व्यसन ही परम सौभाग्य है । 
पु'सां भवेद्यर्हि संसरणापवगं- 
स्त्वय्यव्जनाभ सदुपासनया रतिस्स्यात्‌ । 
परन्तु यदि दीर्घकाल तक प्रियतम के सम्मिलन की चाह लगी 

रहे--प्रश्ु से मिलने की उत्कण्ठा उत्तरोत्तर बढ़ती जाय ता यह बड़े 
ही सौभाग्य की बात है। ऐसी प्रीति ता चातक और मीन में 
ही देखी जाती है । 

जग यश-भाजन चातक मीना.। 

नेम प्रेम नित जासु नवीना ॥ 
चातक का एक ही नियम है। वह स्त्राति-वूँद :को छोड़कर 
दूसरे जल की ओर कभी दृष्टिपात भी नहीं करता । उसके अभाव 
में बह निमल-नीर-प्रपूरित सरोवर के तट पर भी पीऊ-पीऊ रटते- 
. रटते मर जायगा परन्तु .अन्य जल कदापि ग्रहण न करेगा। 
अपने एकमात्र प्रियतम पयोधर को छोड़कर वह किसी से याचना 
नहीं करता । परन्तु वह पयोधर उसे क्या देता है? खूब गजे- 


तजे कर ओलों की वर्षा करता है और बिजली भी गिरा देता है । 
` ३६ 
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जॉँचत .जल पवि पाहन..डारे । 

जलद जन्मभरि सुरति.. बिसारै || 
परन्त उसकी ता एक ही टेक रहती है। कयां उसे जल की 
कमी है? नहीं, परन्तु यदि उसे अम्रत भी दिया जाय ता भी वह 
अपना नियम भंग नहों कर सकता । 

चातक रटन घटे घटि जाई | 

बढ़े प्रेम सब भाँति भलाई ॥ 
यही दशा मीन की है। वह ता एक क्षण के लिये भी अपने 
प्राणाधार जल का वियोग सहन नहीं कर सकती | इसो विषय में 
किसी की उप्परे्षा है । 

आपेदिरेऽम्बरतलं परितः पतङ्गाः 
अ्॒द्चा रसालमुकुलानि समाश्रयन्ते । 
संकोचमञ्चति सरस्त्वयि दीनदीने 
मीनो नु हन्त कतमां गतिमभ्युपेठु ॥ 

“अरे सर! इस समय तो तुभमें वड़े दिव्यातिदिव्य पुष्प 
विद्यमान हैं । इसी से तेरे. बहुत से साथी बने हुए हैं । परन्तु 
जब तू क्षीण हा जायगा, तुझमें खिले हुए कमल कुम्हिला जायेंगे 
तब ये हंस तुमे छोड़कर गगनमणडल में विहार करने लगेंगे और 
ये भ्रमर जा तेरे परम प्रेमी बने हुए हैं वे भी तुमे छोड़कर रसाल- 
सुकुल का ही आश्रय लेंगे.। परन्तु वता, यह मीन कहाँ जायगा ? 
इसे तेरे साथ ही--नहीं, नहीं तुझसे भी पहले सूख जाना होगा ।' 
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इस प्रकार प्रेमास्वादन करनेवाला में प्रधान तो चातक और 
सीन ही हैं। अन्य प्रेमियों में ता इस तरह का एकांगी प्रेम प्राय: 
देखा नहीं जाता । लोक में यह कहावत प्रसिद्ध ही है कि 'एक हाथ 
से ताली नहीं वजती' । वहाँ ता प्रेम के चदले में प्रेम किया जाता 
है। अत: दोनों ओर से प्रेम की अपेक्षा हाती है। इसलिये जव 
प्राणी भगवान्‌ के सस्मिलन की आकांक्षा से कुछ काल तक भग- 
चचिन्तन में तत्पर रहता है और फिर भी भगवान्‌ की ओर से उसे 
कोडे सहारा नहीं मिलता तो उसका धेय भग्न हा जाता है और 
उसकी श्रद्धा शिथिल पड़ जाती है। साधनमाग में श्रद्धा की बड़ी 
आवश्यकता है। योगदशेंन में श्रद्धा का अर्थं उत्साह किया है । 
चहाँ चतलाया है क्रि वह माता के समान यागी पर अनुग्रह करता 
है। विना श्रद्धा या उत्साह के साधनमाग में प्रवृत्ति नहीं हो 
सकतो । अत: श्रद्धापूर्वक स्वाध्याय और अभ्यास में तत्पर रहने 
की आवश्यकता है। भगवन्माग में शीत्रतर प्रगति होने के लिये 
स्वाध्याय और योगाभ्यास दोनों ही के क्रमिक अनुष्ठान की 
अपेक्षा है । 

स्वाध्यायाद्योगमासीत योगात्स्वाध्यायमामनेत्‌ | 
स्वाध्याययागसम्पच्या परमात्मा प्रकाशते ॥ 

यदि तुम निरन्तर ध्यानपरायण होकर आरम्भ ही से चार घण्टे की 
समाधि लगाने का प्रयत्न करोगे तो उसमें कभी सफल न हो सकेगे । 
पहले-पहले केवल पाँच मिनिट ध्यान का अभ्यास करो; फिर पाँच 
मिनिट स्वाध्याय करो । इस प्रकार ध्यान और स्वाध्याय का साथ- 
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साथ अभ्यास करते हुए क्रमश: ध्यानकाल में वृद्धि करो। 
ध्यान के बढ़ने पर धीरे धीरे स्वाध्याय में कमी कर सकते हो । 
उससे पहले यदि स्वाध्याय छोड़कर केवल ध्यान में ही लगोगे 
तो ध्यान ता होणा नहीं, केवल मनोराज्य या तन्द्रा में समय 
का अपव्यय होगा । 

स्वाध्याय क्या है ? अपने प्रियतम के स्वरूप का परिचायक 
अध्ययन ही स्वाध्याय कहलाता है। यदि तुम भगवान्‌ कृष्ण का 
साक्षात्कार करना चाहते हो तो श्री सूरदासजी के उन पदों का पाठ 
करो जिनमें भगवान के दिव्यातिदिव्य स्वरूप-सौप्ठव का वर्णन 
किया गया है अथवा श्रीमद्भागवत से भगवान्‌ की दिव्य-मंगलमयी 
मूर्ति की स्फूर्ति करनेवाले अंशों का परिशीलन करो । उसके मनन 
से जब तुम्हारी मनोवृत्ति ध्येयाकार हो जाय तो जितने काल वह 
स्वरूप मानस नेत्रों के सामने रह सके उतने समय तक ध्यान करो । 
फिर जब ध्यान में शिथिलता आवे तो स्वाध्याय करो । इसी प्रकार ` 
निर्गाणोपासकों को भी 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” आदि वाक्यों का 
मनन करते हुए ही ध्यानाभ्यास में प्रवृत्त होना चाहिये । इस तरह 
स्वाध्याय और ध्यान का क्रमिक अभ्यास करने से ही प्रु के स्वरूप 
की स्फूर्ति जल्दी हो सकती है । 

जव बहुत काल अभ्यास करते रहने पर भी भगवत्स्वरूप की स्फूर्ति 
नहीं होती तो साधक बहुत निरुत्साह हो जाता है । उसका उत्साह 
बनाये रखने के लिये ही स्वाध्याय की आवश्यकता है । वहुत-से 
लोग भिन्न-भिन्न महात्माओं के पास जाकर साधन की बात पूछा 
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करते हें । उन्हें कोई कुछ साधन वतलाता है और कोई कुछ दूसरा 
साधन वतला देता है.। वे कुछ दिन एक साधन का अवलम्बन 
करते हैं और उसमें असफल होने पर निरुत्साह हा जाते हैं । 
उनका हृदय विषादग्रस्त हा जाता है। किन्तु विषाद से कोई 
लाभ नहीं होता। लाभ तो साधन-मार्ग में चलने से ही होगा । 
विषाद से तो शोक-माह के सिवा और कुछ हाथ नहीं लगता | 
इसलिये साधक को विषाद नहीं करना चाहिये । जिस समय 
तुम्हारा साधन पूरा हांगा उस समय साध्य अवश्य मिलेगा; उसके 
लिये उतावले क्यों हाते हो ? 

तनिक हिरण्यकशिपु के तप की ओर ध्यान दा । उसके 
शारीर का पिपीलिकाओं ने छलनी कर दिया था, मांस सवंथा सूख- 
कर फ़ेवल अस्थि चम मात्र रह गये थे; तो भी वह निरुत्साह नहीं 
हुआ । वह कहता है कि 'काल नित्य है और आंत्मा नित्य है; 
अतः यदि शारीर नष्ट भी हा जांय तो काइ चिन्ता नहीं, हम तपस्या 
से पीछे नहीं हटेंगे। यह है तपस्या का उत्साह ।? देखा, वे 
लाग राक्षस थे, किन्तु उनकी धारणा कैसी स्थिर थी । हम लाग 
दश दिन माला फरते हैं और काई आनन्दानुभव न होने के कारण 
समय और सन्त्र को दोष देने लगते हें । किन्तु यह हमारी भूल 
है। हमें दृढ़तापूवक अपने साधन पर डटे रहना चाहिये । 

एक वैश्य व्यापार को अपना सवस्व समभता है । व्यापार 
करने में वह अपनी सवसव रक्षा मानता है और व्यापार न करने 
में सवेस्व का नाश समझता है। इसी से वह धन, खी, ग्रह और 
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देश की भी उपेक्ता करके विदेश में चला जाता है, तथा अपने 
कारोवार के लिग्रे दिन-रात एक कर देता है। लोग कहते हैं, 
“महाराज भजन करते हैं तो निद्रा बहुत सताती है ।' किन्तु तनिक 
स्टेशनमास्टर और खजानचियों से तो पूछो उन्हें कितनी निद्रा 
आती है ? वे जानते हैं कि थाड़ा-सा प्रमाद हाने से भी हानि 
होने की सम्भावना है। वे दा-चार रुपये की हानि की आशङ्का से 
रात भर जागते रहते हैं । इसी प्रकार तुम्हें भी यदि भजन में ढील 
हाने पर हानि की आशङ्का हाती तो आलस्य केसे आ सकता 
था? जिसे तीब्र चुधा या तीत्र पिपासा हाती है उससे कव बैठा 
जाता है? इसी प्रकार यदि भगवत्तत्त्व के न जानने में अपनी 
हानि सुनिश्चित हो और उसके ज्ञान में अपना परम लाभ निश्चित 
हो तो प्रमाद हा ही नहीं सकता । भगवती श्र ति कहती है-- 
इह चेदवेदीदथ सत्यमस्ति न चेदिहावेदीन्महती विनष्टिः । 
याद रखें यदि इस मनुष्यजन्म में आप भगवान्‌ का सात्ता- 
त्कार नकर सके तो “महती विनश्टि:--सवस्वनाश हो जायगा। 
क्योंजी, जब दो रुपये की हानि की आराङ्का से रात को नींद नहीं 
आती तो सवस्वनाश की आशङ्का होने पर कैसे आलस्य 
सतावेगा ? , द 
हमें जा काम करना है उसकी आवश्यकता का अनुभव 
करना चाहिये । भगवद्धजन में स्स्त्र लाभ है और उसकी उपेक्षा 
में सवंनाशा है--जव तक ऐसा सुदृढ़ निश्चय न होगा, भजन में 
प्रगति कैसे हागी ? सामान्य रूप से यह वात सभी के निश्चित है 
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कि एक दिन अवश्य मरना हागा। परन्तु यह निश्चय रहते हुए 
भी साठ-साठ वषे के बूढ़े भी दुराचार, दम्भ और पाप से निवृत्त 
नहीं होते । इसमें क्‍या हेतु है ?--माह। मोह ही उन्हें मृत्यु की 
घड़ी का विस्मरण करा देता है। एक तो इस प्रकार का मृत्यु का 
सामान्यरूपेण निश्चय और दूसरा अपने पुत्र या बन्धु की मृत्यु 
के देखकर हेानेवाला वैराग्य--क्या ये देनों समान हैं? हमें भी 
अपनी मृत्यु का निश्चय है; परन्तु क्या हम उसकी ओर से निश्चिन्त 
नहीं हैं ? किन्तु यदि हमें राजाज्ञा हो जाय कि आज से पाँचवें दिन 
तुम्हें फंसी दे दी जायगी तो फिर कया पाँच दिन तक हमें नींद आ 
सकती है? अतः हमें ऐसा अभिमान न करना चाहिये कि हम 
परमार्थ-विषय को जानते ही हैं, हमें सत्पुरुष या सच्छास्त्रो के सङ्ग 
की क्या आवश्यकता है | यदि तुम ऐसा साचागे ता तुम्हारी प्रगति 
शिथिल पड़ जायगी । नहीं, इनका सङ्ग ता विवेक और वैराग्य 
के उद्दीपन करनेवाला है। इस उद्दीपन की वहुत आवश्यकता 
है। हमें विचारशक्ति के निरन्तर जागृत रखना चाहिये। इस 
प्रकार जव भजन की आवश्यकता सुनिश्चित रहेगी तो भजन में 
प्रमाद न हागा। यह कोई जादू-टोना या मन्त्र नहीं है, यह ता 
युक्ति और अनुभवसिद्ध वात है। उत्साह भङ्ग हाने से पुरुष 
निर्वीये हा जाता है; अतः उत्साह का स्थिर वनाये रखना चाहिये । 
सुनते हैं, भ्रुवजी के छः महीने में ही भगवान्‌ का दर्शन हे! 
गया था। जिस समय भगवान्‌ उनके समक्ष प्रकट हुए ध्रुवजी 
ने कहा--“भगवन्‌ ! में ता सुनता था आप बड़े ही दुराराध्य हैं, 
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परन्तु मुझ पर आपने इतनी : शीघ्र कृपा कर दी | भगवान्‌ ने 
कहा--“धरुव, तुम यह मत समम कि हम छः. मास में ही मिल 
गये हैं; आओ देखो, हमारी प्राप्ति के लिये तुम्हारे कितने शरीर 
शुष्क हुए हैं।? ध्रुबजी ने दिव्य-दष्टि से देखा कि उनके सहस्रं 
शारीर कन्द्राओं में सूखे हुए पड़े हैं । भगवान्‌ वुद्ध की तो 
प्रतिज्ञा थी-- 
“इहासने शुष्यतु मे शरीरम्‌! 

अत: असफलता से हताश मत हा । साधन में लगे रहो। 
देखो, वायुयान आदि लौकिक पदार्थों के आविष्कार में भी कितने 
समय, धन, जन-समुदाय का क्षय हुआ है। भगवस्प्राप्ति तो उसकी 
अपेक्षा कहीं अधिक मूल्यवान्‌ है। बस, लगे रहा, भगवान्‌ 
अवश्य कृपा करेंगे । 

तुमने टिट्रिम की गाथा सुनी हागी । समुद्र उसके अणडे हर 
ले गया था। इससे कुपित होकर उसने समुद्र को सुखा डालने 
का निश्चय किया । वह अपने पञ्जे में बाळू भरकर समुद्र में 
डाल देता और चाच से एक बूँद पानी लेकर समुद्र से वाहर डाल 
देता। उसने दृढ़ निश्चय कर लिया कि चाहे कितने ही जन्म 
बीत जायें समुद्र को अवश्य सुखा डालना है। यह सब लीला 
देवर्षि नारदजी ने भी देखी और टिट्टिभ की दुदेशा देखकर उन्हें 
उस पर बड़ी दया .आई | उन्होने यह सारा समाचार पक्षिराज 
गरुड़ को सुनाया और उन्हें अपने सजातीया की सहायता करने 
के लिये उत्तेजित किया । फिर क्या था? पत्तिराज के ता पर 
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मारते ही समुद्र में खलबली पड़ गई; उसे तुरन्त हार माननी पड़ी 
और टिट्रिभ के अण्डे लाकर देने पड़े । 

यह समुद्र का पराजय टिट्रिभ के अपने प्रयत्न से नहीं हुआ 
था। उसमें तो गरुड़जी की सहायता ही कारण थी । परन्तु यदि 
टिट्रिभ ऐसा हठ न करता ता गरुड़जी कयां आते ? इसी प्रकार 
नो लाग दत्तचित्त होकर तन-मन से लग जाते हें उन्हीं पर भगवान्‌ 
की कृपा हाती है और उसी से वे भगवत्प्राप्रि करने में समर्थ होते 
हें । भगवत्पाप्ति का एकमात्र साधन ता भगवत्सम्मिलन की 
तीत्रतर तृषा ही है; उस छटपटाहट के विना भगवत्क्रपा अत्यन्त 
ठुलेभ है । 

हठ-वश शठ बहु साधन करहीं । 
भक्ति-हीन भव-सिन्ध॒ न तरीं | 

इस प्रकार दीचेकाल तक भगवान्‌ के लिये सतृष्ण रहते-रहते 
भी जब साधक को प्रभु की ओर से कोई सहारा मिलता दिखाई 
नहीं देता तो वह श्रान्त हो जाता है, उसका हृदय कुछ अवसन्न 
हे! उठता है। उस समय प्रभु उस पर अनुग्रह करते हैं। प्रभु 
के हृदयाकाश में जा अनुग्रहरूप चन्द्र विराजमान है, प्रभु के 
मन्दहास के द्वारा उसकी शीतल किरणें साधक के सन्तप्त हृद्य तक 
पहुँचकर उसे शान्त कर देती हें । इस प्रकार प्रभु का अनुग्रह 
हाने पर साधक को कुछ आश्वासन प्राप्त हाता है और वह 
चौगुने उत्साह से साधन में जुट जाता है। यही स्थिति यहाँ 


~ 


ञ्रजाङ्गनाओं की थो । 
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वे लौकिक-वैदिक सभी प्रकार की श्वृंखलाओं के तोड़कर भगवान्‌ 
को सन्निधि में आई थीं; किन्तु यहाँ उनका इस प्रकार तिरस्क्रार 
हुआ। जिनके लिये उन्होंने सवस्त त्याग कर अनेकविध वित्रो 
का सामना किया था वे ही ऐसे निष्ठुर भाव से उनकी उपेक्षा कर रहे 
हैं। ऐसी स्थिति में उनके अनाश्वास का अवकाश है या नहों ? 

परन्तु प्रभु बड़े कृपाळु हैं। उनका तात्पय उनके तिरस्कार 
मेंताथाही नहीं। वे ता “स्थूणानिखनन न्याय? से अपने प्रति 
उनकी निष्ठा की परीक्षा कर रहे थे; बे ता उनकी निष्ठा को और 
भी सुदृढ़ करना चाहते थे। इससे यह नहीं समभना चाहिये 
कि ब्रजञाङ्गनाओं के भाव में भी कोई न्यूनता रहनी सम्भव थी.। 
वें तो प्रेममाग की आचार्या हैं। मीन ओर चातक में जा प्रेम 
उपलव्ध हाता है वह्‌ ते त्रजाङ्गनाओं के प्रेमसुधासिन्छु का एक 
कणुमात्र है । जीव और परब्रह्म में जो प्रेमसम्वन्ध है, उस प्रेम 
का ता एक अंश भी मीन और चातक में नहीं है। “आत्मनस्तु 
कामाय सर्वे प्रियं भवति? | किन्तु हाँ, वह प्रेम तिरोहित अवश्य 
है। तथा त्रजाङ्गनाओं का भगवान्‌ के प्रति जा अनुराग है वह 
ता तत्त्वज्ञ महानुभावो के आत्मप्रेम की अपेक्षा भी कहीं बढ़कर 
है। हम कह चुके हैं 

` मुक्तानामपि सिद्धानां नारायणुपरायणः । 
सुढुलभः प्रशान्तात्मा कोटिष्वपि महामुने | 

यद्यपि तत्त्वज्ञ भी प्रपश्च का मिथ्यात्व निश्चय करके सजातीय, 

विजातीय और स्वगत भेदशून्य परब्रह्म में ही स्थित होते हैं तथापि: 
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चतुर्थ, पःचम और पछ भूमिकावाले ज्ञानियों का आत्मप्रेम भी उतना 
प्रौढ़ नहीं हाता जैसा कामुकों का अपनी प्रेयसी के प्रति हाता है। 
इसी से विद्यारण्य स्वामी ने जीबन्मुक्तिविबेक में तत्त्वज्ञान के. 
_ पश्चात्‌ भी मनानाश की आवश्यकता वतलाई है, क्योंकि आत्मज्ञान 
हा जाने पर भी प्रारव्ध की प्रत्रलता रहने के कारण विक्षेप बना 
हो रहता है। इसी से चित्त त्रह्मानुसन्धान से हटकर विषयों को 
ओर चला जाया करता है । ज्ञानी लोग प्रपश्वचिन्तन में अनं 
समभकर ही उसे उस ओर से हटाकर पुन: पुनः ब्रह्मानुसन्धानः 
में जाइते रहते हैं। ऐसा करते हुए भी उनका चित्त कई वार 
आत्मानुसन्धान से हटकर अनात्मपदार्थो की ओर चला जाता है । 
आत्माबुसन्धान में उसकी स्वारसिक प्रवृत्ति नहीं हाती । इसी के 
लिये योगाभ्यास किया जाता है। निरन्तर योगाभ्यास करते- 
करते ब्रह्मत्व में उसकी स्वारसिक प्रवृत्ति हा जाती है. । ऐसा _ 
नारायणपरायण महापुरुष सुढुलेभ है । 
त्रजाङ्गनाओं की ऐसी स्थिति स्वाभाविक थी। भगवान्‌ के. 
अनेक प्रकार से तिरस्कार करने पर भी उनकी मनोावृत्ति भगवान्‌ 
से विचलित नहीं दा सकती थी । ब्रजाङ्गनाएँ ता परम सिद्ध थीं; 
उनके चरणकमल ता यागीश्वरों के लिये भी वन्दनीय हें । परन्तु 
उन्हें लक्ष्य करके ही भगवान्‌ ने सर्वसाधारण के कल्याण के लिये 
ऐसी कई बातें कही हैं जिनकी वे पात्र नहीं थी । हाँ, उनमें 
भी जा सुदृढ़ निष्ठात्राली नहीं थीं, उनके लिये बे वातें उपयुक्त: 


~ 


भी हा सकती हें 
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इस प्रकार कई वार भगवान्‌ के उपेक्षा करने पर सम्भव है 

त्रजाङ्गनाओं को कुळ सन्ताप हुआ हो । अतः उन्हें अपनी अव- 

हेलना से कुछ खिन्न देखकर भगवान्‌ ने उन्हें आश्वासन देने के 

लिये कहा-- 
अथवा मदमभिस्नेहाद्धवत्या यन्त्रिताशयाः | 
आगता ह्यू पपन्न वः प्रीयन्ते मयि जन्तवः || 

“मैंने जा तुम्हारे विषय में तरह-तरह के पक्षों की कल्पना कर रखी 

थी वह व्यथे थी । में अब समभा; आप तो हमारे प्रेम से आक्ृष्ट- 
चित्ता होकर ही हमसे मिलने आइ हैं |” ब्रजाङ्गनाएँ वस्तुत: प्रम के 
प्रवाह में बहकर ही आई थीं; वे स्वयं अपनी इच्छा से वहाँ नहीं , 
आइई। भगवान्‌ के मुखारविन्द से वेणुनाद के रूप में निःस्रत जो 
प्रमतत्त्व उसी ने उन्हं खींच लिया था। त्रजाङ्गनाओं का अन्त:- 
करण तो स्वयं ही प्रमाम्रतपूरित एक महासरोवर के समान था; 
किन्तु वह अनेकविध प्रतिवन्ध से निवद्ध था। उसे लौकिक वैदिक 
मर्योदारूप बहुत से बाँधों ने मयोदा में रोक रखा था। किन्तु 
जब यहाँ श्यामबन ने वेणुनादरूप गजेन करते हुए दिव्यातिदिव्य रस 
का वषण किया ता उससे गोपाङ्गनाओं के हृदयस्थ प्रमसमुद्र का 
[ध टूट गया । उसमें ऐसी बाढ़ आ गई कि वह और अधिक 
काल मर्यादा में न रह सका । ब्रजाङ्गनाओं ने अपनी मयादा की 
यहाँ तक रक्षा की थी कि शरीर की सुध-वुध भूल जाने पर भी 
उन्होंने अपने गापजाति के लिये विहित लौकिक वैदिक ऋत्यों की 
उपेक्षा नहीं की । वे दधिमन्थनादि ग्रहकृत्य करती ही रहीं । हाट 
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में गोरस बेचने जातीं, किन्तु प्रमविभार हाकर 'दही लो? कहने के. 
बदले “श्याम ला? पुकारने लगतीं ! इससे हम लोगों के लिये उन्होंने. 
यहीं उपदेशा दिया है कि हमें अपने शास्त्रोक्त स्वघम का पालन; 
करते हुए ही भगतत्प्राप्ति का प्रयत्न करना चाहिए । 
दुहन्त्योऽभिययुः काश्चिद्दोहं हित्वा समुत्खुकाः । 
यहाँ जा सावंत्रिक शात प्रत्यय है वह हेतुता का द्योतक है। अतः 
इसका तात्पर्य यहो है कि भगवान्‌ के वेणुनिनाद से आकर्षित हान. 
में गापियों को गादाहनरूप स्वघर्मानु्ठान ही हेतु था। 
अतः हमारा यह बलपूवेक कथन है. कि आप किसी भी परि- 
स्थिति में रहें, अपने लोकिक-वेदिक कृत्यां का यथावत्‌ पालन. 
करते रहें । 
गापाङ्गनाओं का प्रेम अत्यन्त प्रौढ़ था; किन्तु वे उसे छिपाये. 
रहती थीं । उनका सिद्धान्त था -- 
गुप्त प्रेम सखि सदा दुरैये। 
कृञ्जगलिन विच अइये जइये ॥ 
प्रेमी लाग प्रेम को सदा दुराते ही हैं। वह हठात्‌ प्रकट हो जाय 
तो वश की वात नहीं । अहा ! श्री वृषभानुनन्दिनी ने तो अपने 
प्रेम को अन्तरतम सखिया से भी छिपाकर रखा था। वह उन्हें 
उनकी अचेतावस्था में हो प्रकट होता था | 
अव, जव भगवान्‌ ने देखा कि इनकी पूणे याम्यता है। ये 
भेरा रसास्वादन करने की पात्र हैं तो उन श्यामघन ने वेणु- 
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निनाद से अमृत वषण कर उनके -हत्स सुद्र .में, इतना रस भर दिया 
'कि वह उसमें समा न सका। . अहा ! . जिनंके चरणनख से 
“निकली हुई श्री गङ्गाजी वडवाम्निद्वारा साखे हुए समुद्र के भरने में 
समर्थ हैं उन्हीं श्यामतरन ने जव वेणुनाद द्वारा प्रेममय अधर- 
सुधारस वर्षण किया ता उसका प्रवाह इतना बढ़ा कि उसमें 
-त्रजाङ्गनाएँ वह गई । यदि प्रबल प्रवाह में पड़ो हुई नौका के 
काई नाविक रोकना चाहे ता वह रोक नहीं सकता । इसी प्रकार 
गापाङ्गनाओं को भी कोई रोक न सका | 
` इसी से भगवान्‌ कहते हैं-- 'गापिकाओ ! अब में समझा । 
:लुम तो मेरे प्रेम से विवशा दाकर ही यहाँ आइ हो ।? यन्त्रिताशया:-- 
-वशीङ्ृतान्तःकरणाः अथात्‌ जिनका अन्तःकरण किसी ने अपने 
अधीन कर लिया हा । भगवान्‌ के मधुमय वेणुनिनादरूप चौर ने 
गोपाङ्गनाओं के हृदय-भवन में घुसकर उनके विवेकरूप धन को 
चुरा लिया था। इसी लिये उन्हें लौकिक-वैदिक मर्यादा का ज्ञान 
नहीं रहा । - भगवान्‌ कहते हें--आप लोगों ने यद्यपि बड़ा प्रयन्न 
भी किया कि लोकमयोदा का विच्छेद न हो; परन्तु यह ता आपके 
वश की वात नहीं रही थी । देखो, भ्रमर वहुत से वन्धनों का 
काट सकता है, कठोर काए में भी छिद्र कर देता है, परन्तु पङ्कगज- 
काश को नहीं काट सकता । इसी प्रकार आप भी प्रेमवन्धन के 
काटने में सर्वथा असमथ थीं । 
किन्तु, प्रियतम ! जब आप जानते 
-ग्रेमपाशा में बॅधकर ही आपके पास आइ हैं 


~ 


हैं कि ये ब्रजाङ्गनायं 
तो आप इन पर कृपा 
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क्यों नहीं करते ? इस पर भगवान्‌ कहते है--'मदमिस्नेदाद्भवत्या 
यन्त्रिताशया:'--आप मेरे अभिस्तेह स विवशचित्त हैं। “अभितः 
स्नेहः अभिस्नेहः प्रीतिविशेषः? अथात्‌ हे गोपाङ्गनाओ । हम जानते 
हैं, आप लोग सहज स्नेह से आई हैं--किसी स्त्री-पुरुषसम्वन्धिनी 
रति के कारण नहीं आई । आपका प्रेम विशुद्ध है; उसमें काम का 
लेश नहीं है। मेरे में तो केवल प्रेम है, कृति तो है नहीं। अतः 
बह तो हमारे दशनमात्र से चरितार्थ हो गया। आप लोग यदि 
रमणाभिलापा से आती तो अङ्ग-सङ्खग की आवश्यकता होती । 
आप यदि अङ्ग-सङ्ग की इच्छा से आती तो आपके ब्रह्मसंस्पश 
प्राप्त हाता । आपका तो स्वाभाविक प्रेम है ओर मेरे प्रति प्रेम होना 
स्वाभाविक ही है; क्योंकि 'प्रीयन्ते मयि जन्तवः? मेरे प्रति जीवमात्र 
का प्रेम है। यह तो मेरा स्वभाव ही है; अतः इसमें कोई 
विशेषता नहीं है । यहाँ “भवत्यः” शब्द .पूजाथेक है। इसका 
'तात्पये यह्‌ है कि आप तो प्रेम की आचाय और मुनिजनों के 
लिये भी वन्दनीया हैं । मेरे प्रति ता स्वभावत: समस्त जीवों का 
प्रेम है; फिर यदि आपका भी मेरे में अनुराग हुआ तो इसमें 
विशेषता ही क्या है। इसलिये आपका प्रेम ता मेरे दशेनमात्र से 
ही चरितार्थ हा गया] | 

“जन्तुः पद से यहाँ देह से तादात्म्याध्यासवाले पामर और 
अनभिज्ञ प्राणी अभिप्रेत हैं; क्योंकि आत्मा ता वस्तुत: जन्म-मरण- 
रहित है ।. वह ‘जन्तु’ शब्द का वाच्य नहीं हो सकता। जिस 
समय . वह देह से अपना तादात्म्य अनुभव करता है तभी 
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“जन्तु? कहा. जाता है । मेरे प्रति ता उन पामर प्राणियों का भी 
प्रेम है क्योंकि में सभी का आत्मा हूँ और आत्मा नाम की 
वस्तु सभी को प्रिय हुआ ही करती है। यद्यपि जीव देहादि में 
ही आत्मभाव कर लेते हैं तो भी में ता उनका भी परम-प्रेमास्पद हूँ। 
कहते हैं, जिस समय रामभद्र वन को पधारे उस समय 
अयोध्या में. जो स्त्रिया पुत्रहीना थीं उन्हें भी जव प्रभु के वन- 
गमनानन्तर पुत्र-प्रा्ि हुईं तो प्रभु के वियोग के कारण उससे 
कुछ प्रसन्नता नहीं हुई; जिनके पति चिरकाल से विदेश गये हुए 
थे उन्हें उनका.आगमन होने पर भी कोइ सुख न हुआ। यहाँ 
तक कि पशु-पक्ती और स्थावरों की भी दुदेशा ही रही। नदियाँ 
सूख गई' और बृत्त एवं लताएं पत्र-पुष्पहीन हो गये । 
अपि ते विषये म्लाना सपुष्पाङ्ुरकोरकाः .। 

घोड़ों की दशा तो श्री. गोसाई'जी महाराज ने लिखी ही है-- 

. जो कह, राम लषन वैदेही । 

हिकर हिकर हय चितत्रहिं तेही ॥ 

जह अस दसा पशुन की वरनी । 

के कहि सकहि सचेतन करनी || 
यदि भगवान्‌ राम कोई अन्य व्यक्ति होते तो सबको ऐसी 
वेचेनी क्यों हाती ? यद्यपि आपात दृष्टि से यह भी कहा जाता 
है कि उन सबके यह्‌ ज्ञान भी नहीं था कि वे हमारे अन्तरात्मा 
ही हैं, तथापि वस्तुस्थिति तो ऐसी ही थी। हमारी ता ऐसी 
भी आस्था है कि जिन्होंने भगवान्‌ रामभद्र का दर्शन या स्पर्श 
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किया था उन्हें. उनका अपने अन्तरात्मास्वरूप से अवश्य ज्ञान 
हो गया था; क्योंकि प्रभु की यह प्रतिज्ञा है 
मम दरसन फल परम अनूपा । 
जीव पाव निज सहज स्वरूपा ॥ 

अतः जि-हें उनका सान्निध्य प्राप्त हुआ था उन्हें ता उस परमतत्त्व 
का लाभ अवश्य हो गया था जो यागीन्द्रों को भी ढुलेभ है । 

उन्हें जा स्त्ररूपानभिज्ञ कहा जाता है वह लौकिकी दृष्टि का 
लेकर कहा जाता है। अन्यथा “कहु रे शठ हनुमान्‌ कपि? भला 
मरुतूनन्दन वीराम्रणी श्री हनुमानजी क्या बन्दर हैं? पक्षिराज 
जटायु क्या साधारण पक्षी हैं ? भक्ताग्नगएय काकभुशुशिडजी क्या 
कोरे कोए ही हैं? केवल लौकिकी दृष्टि से ही उन्हें पशु-पक्षी 
कहा जाता है । 

अहा ! जिन्हें प्रभु का सान्निध्य प्राप्त हुआ था उन कोल- 
किरात और भीलों को भी प्रभु का जो परम ढुलेभ प्रेम प्राप्त हुआ 
था वह क्या हमें अनायास प्राप्त हो सकता है ? प्रभु कैसे प्रेम से 
उनकी बातें सुनते थे १ 

वेदवचन मुनिमन अगम ते प्रभु करुनाएऐन । 
सुनत किरातन के वचन ज्यों पिठु वालक-बैन || 

इससे यह सिद्ध हाता है कि प्रभु का स्वरूप-ज्ञान किसी को 
हुआ हो अथवा न हुआ हा. उनके दर्शन मात्र से उनके प्रति 
प्रेमातिशय हाना तो स्वाभाविक ही था । देखा, खर ओर दूषण 
कैसे क्र राक्षस थे ९. वे अपनी बहिन के अपमान से क्षुभित 

३७ 
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होकर बदला लेने के लिये ही आये थे। तथापि जिस समय 
उन्होंने प्रभु का रूप-माधुये देखा तो कहने लगे -- 
जद्यपि भगिनी कीन्ह कुरूपा । 
बध लायक नहि पुरुष अनूपा ॥ 
भगवान्‌ तो साक्षात्‌ अपने आत्मा हैं, जिन अन्य पदार्थों 
भें भी आत्मत्व का विश्रम हो जाता है उनके प्रति भी अपार प्रेम हा 
जाता है । देखो, शारीर में आत्मत्व कां केवल श्रम हो तो है; किन्तु 
उसके लिये मनुष्य संसार की सारी वस्तुओं को निछावर कर देता है। 
अतः भगवान्‌ कहते हैं कि इस प्रकार जव अज्ञ जन्तुओं का 
भी मेरे प्रति स्वाभाविक अनुराग है तो हे गोपिकाओ ! आप ता 
परम पूजनीया हें । आपको मेरे प्रति प्रेम हुआ--इसमें ता कहना 
ही क्या है। आप जैसी प्रणयिनी जा योगीन्द्रमुनीन्द्रवन्य्यपादार- 
विन्दा हैं, यदि लौकिक-तैदिक बन्धनों की उपेक्षा करके हमारे प्रेम 
से आकृष्ट हाकर यहाँ पधारी हैं, ता यह्‌ उचित ही है । 
इस पर गापिकाओं की ओर से यह प्रश्‍न हा सकता है कि 
महाराज ! आपके प्रति ता सब प्रेम करते हैं किन्तु आप भी 
उनके लिये कुळ करते हें या नहीं ? इसका उत्तर यही है कि 
“प्रीयन्ते प्रीतिमेव कुवन्ति न तु किञ्चिदपि मत्तोऽभिवाञ्छुन्तिः- 
जीव मेरे प्रति केवल प्रेम ही किया करते हें, मुझसे कुछ चाहते 
नहीं हैं । मेरे सम्मुख हाते ही उनकी सारी कामनाएँ निवृत्त हो 
जाती हैं। देखा, विभोषण राज्य की कामना से भगवान्‌ के 
सम्मुख आये थे, परन्तु प्रभु का दर्शन करने पर ता यही कहने लगे 
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उर कछु प्रथम वासना रही। 
प्रभुपद प्रीति सरित सा बद्दी ॥ 

यदि कड कि अच्छा, भक्त ता आपसे कुछ नहीं चाहते, परन्तु 
आपके ता अपनी ओर से उनका कु उपकार करना ही चाहिये । 
इस पर प्रभु कहते हैं प्रीयन्ते मयि स्त्रूपमात्रे न ठु प्रत्युपकारिणि?-- 
मुझ अपने स्वरूपमात्र में उनका केवल प्रेम ही हाता है, वे मुझमें 
अत्युपकार की दृष्टि से प्रीति नहीं करते, क्योंकि मुझमें तो केवल 
ग्रेम ही है-कत्तव्य नहीं है। जिन्हें कोई कामना हो उन्हें अन्य 
देवताओं की शरण लेनी चाहिये | 

कामैस्तैस्तैह्व॑तज्ञानाः प्रपद्यन्तेऽन्य देवता: | 
लभन्ते च ततः कामान्‌ मयैव विहितान्हि तान्‌ || 
मुझमें ता उन्हीं का अनुराग होता है जिनका अन्तःकरण समस्त 
कामनाओं से निर्मुक्त हाकर स्वच्छ दो गया है। 
येषां त्वन्तगतं पापं जनानां पुण्यकर्मणाम्‌ । 
ते द्वन्द्रमोहनिमुक्ताः भजन्ते मां हढब्रताः || 

किन्तु ऐसी बात नहीं है कि भगवान्‌ किसी की कामनाएँ पूर्ण 
किया ही नहीं करते। यह ता उनकी नीति है। उन्होंने कामना- 
भूति का काम अन्य देवताओं को सोप रखा है। जिस प्रकार 
सम्राट के यहाँ भिन्न-भिन्न विभागों के भिन्न-भिन्न अधिकारी होते हैं 
उसी प्रकार भगवान्‌ के यहाँ भी हैं। परन्तु समय-समय पर 
भगवान्‌ स्वयं भी अपने भक्तों की कामना पूर्ण करते ही आये हैँ । 
जिस समय म्राहग्रहीत हाने पर गजराज ने निर्विशेष रूप स 
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भगवान्‌ की स्तति की थी उस समय और कोई देवता उसकी 
`. रक्ता के लिये उपस्थित नहीं हुआ। यद्यपि इन्द्र, वरुण, कुचेर 
आदि सभी देवता उसकी रक्ता करने में समर्थ थे; परन्तु उन्होंने 
ता यही साचा कि हमारा नाम लेकर थोड़ा ही पुकारता है जो 
हम जाये । उस समय केवल श्रीहरि ने ही प्रकट होकर उसका 
संकट निवृत्त किया और साथही यह भी सिद्ध कर दिया कि 
जिस निर्विशेष परब्रह्म की गजराज ने स्तुति की थी वह में ही हूँ । 
इसी प्रकार द्रौपदी की लाज बचाने के समय भी प्रभु ने ही वस्रावतार 
लिया था। अतः ऐसी वात भी नहीं है. कि प्रभु कभी किसी की 
कामनापूर्ति करते ही न हॉ । इसी लिये, 
सर्वकाम अकामे वा मे।क्षकाम उदारधीः । 
तोब्रेश भक्तियोगेन यजेत पुरुपं परम्‌ || 

ऐसी उक्ति है। परन्तु यहाँ तो त्रजाङ्गनाओं के साथ उपहास 
हो रहा है। 

इस प्रकार यद्यपि उन्होंने त्रजाङ्गनाओं का समाश्वासन भी कर 
दिया, तथापि बात वही रही कि गोष्ठ को जाओ, देरी मत करो | 
यह नियम है कि जिस समय प्रियतम अपने प्रेमी का निराकरण 
करता हो उस समय यदि वह मुसकाने लगे ता उसके तिरस्कार का 
प्रभाव नहीं पड़ता । वह.बात उपहास में सम्मिलित हो जाती है । 
जिस प्रकार यदि कोई पुरुष वैराग्य का उपदेश कर रहा हो और 
स्वयं अच्छे ठाट-वाट में हो तथा आकृति से भी रागी सा जान 
पड़ता हो ता उसके कथन का कोई प्रभाव नहीं होता। अतः उप- 
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SN ए ७ उशताका& : २ २5 
देश के समय अनुकूल आचरण और क्रो शमी, बहुत आवश्यकता 
है। इसी से जब परमानन्दकन्द श्रीकृष्श॑चरदः-न ' उनका स्वार्गत. +४ 
करके फिर मन्द मुसकानपूर्वक निराकरण करना आर्तै किया ता वि. 
समभ गइ कि यह केवल इनका उपहास है। 

अव सानिनी त्रजाङ्गनाओं की स्थिति भी समक लेनी चाहिये । 
उनकी स्थिति वहुत ऊंची है। मानिनी गोपाङ्गनाएँ वे हें जा 
प्रभु पर आत्मीयता का अधिकार रखती हें; वे उन्हें अपने 
अधीन सममती हैं और उनसे जो चाहें करा सकती हें । उन्हीं 
के विषय में यह कहा गया है कि वे भगवान को कठपुतली 
के समान नचाती थीं “ताहि अहीर की छोाहरियाँ छुछिया भर 
छाछ पे नाच नचावें! | 

दूसरी अनभिज्ञा गापियाँ हैं। साहित्यद्वष्टि से वे मुग्धा 
नायिका हैं। वे प्रभु के अनुकूल रहकर उनका अनुग्रह प्राप्त करना 
चाहती हैं। ये प्रभु की प्रार्थना करती हैं किन्तु जो मदीयत्वा- 
भिमानवाली हैं उनकी प्रार्थना स्वयं प्रभु करते हैं। देखा, जिस 
समय वृषभानुनन्दिनीजी ने कहा कि महाराज मैं ता थक गई ता 
यहाँ तक उनका कथन ठीक था; किन्तु इसके आगे जो यह कहा 
कि “नय मां यत्र ते मनः'--आपकी जहाँ इच्छा हा वहाँ मुझे ले 
चलिये-यह कथन उनके अनुरूप नहीं हुआ। इसी से भगवान्‌ 
अन्तधोन हे! गये । श्री राधिकाजी मानिनी नायिका थीं; उनके 
नायक के आश्रित नहीं हाना चाहिये था । उन्होंने जा आश्रयत्व- 
व्यञ्जक भाव प्रकट किया--यह उनके अनुरूप नहीं था। इससे 
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रसभङ्ग हा गया और रासलीला का आविर्भाव रस-वृद्धि के लिये 
ही हुआ था । इसी से भगवान्‌ अन्तधोन हया गये । 
गोपिकाओं ने कहा था कि हैं कृष्ण, हम आपका वेणुनिनाद 
सुनकर नहीं आई। हम तो शारञन्द्र की दुग्धसदश झुश्र चन्द्रिका 
से अत्यन्त शोभाप्रा् इस कुसुमित वनावली की छटा निहारने 
आई हैं । हमें यहाँ ठहरने के लिये विशेष अवकाश ही नहीं है |? 
उस समय भगवान्‌ को यही कहना पड़ा कि हें मानिनियो ! यह 
ठीक है, आप हमारी वंशी-ध्वनि सुनकर हमारे दशनों के लिये तो 
नहीं आई, परन्तु अव यदि हमारे सौभाग्य से आप यहाँ पधारी 
हैं तो कुछ काल ठहरिये |! 
यही बात इस समय भगवान्‌ कह भी रहे हैं, “मानिनियो | हम 
जानते हैं, आप ऊपर से ही कह रही हैं कि 'हम वृन्दारण्य की शाभा 
निहारने के लिये आई हैं”, तथापि भीतर से ता हमारे प्रति आपका 
अवश्य अनुराग है। यदि कहो कि आप हम कुलाङ्गनाओं के 
लिये ऐसे अननुरूप वचन क्यों कहते हैं, हम परपुरुष में कैसे अनु- 
राग कर सकती हैं ? ता ऐसी वात नहीं है, मेरा ता सैौभाग्यातिशय 
ही ऐसा है कि जा रस-रीति से अनभिज्ञ शुष्कहृदय पशुप्राय जीव हैं 
उनका भी मुझमें अनुराग हो जाता है, फिर आप ता रसिकशिरो- 
मणिभूता हैं । अतः मेरे प्रति आपका अनुराग हाना ता सवंथा 
उचित ही है। कामिनियों के हाव-भाव कटाक्ष का रहस्य तो 
कामुकों को ही ज्ञात हा सकता है। आप लाग रसाभिज्ञों में 
हारोमणिभूता हैं; अतः जिस श्व गारमूर्ति मुझ आनन्दकन्द के प्रति 
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स्वभावतः सब जीवों का आकर्षण होता है उसके प्रति आपका 
अनुराग होना ठीक ही है ।? 

अथवा 'अयन्त्रिताशया? ऐसा पदच्छेद किया जाय तो यह 
भाव होगा कि ऐ गोपिकाओं ! आप वास्तव में पतित्रताशिरोमणि 
ही हैं। मेरा रूप यद्यपि ऐसा है कि उसके प्रति सभी का आकण 
हो जाता है तो भी आपका चित्त मेरी ओर आकर्षित नहीं हुआ 
यह आपके मनावल की ही महिमा है। अथवा भगवान्‌ गोपि- 
काओं से प्रेम की भिक्षा माँगते हैं। वे कहते हैं कि जिसमें पामर 
जीव भी प्रेमपाशा से बँध जाते हैं उस मेरे प्रति क्या आपका अब 
भी अनुग्रह नहीं हागा--अब तो मुझे अपना प्रेमदान देना 
ही चाहिये । 

अथवा भगवान्‌ की यह उक्ति अनधिकारिणी गोपाङ्गनाओं की 
निष्ठा को विचलित करने के लिये और अन्तरङ्गाओं की निष्ठा का 
सुदृढ़ करने के लिये है; क्योंकि जिन्हें उनके प्रति ऐकान्तिक प्रेम 
नहीं है, उन्हें ता स्वघमे में ही परिनिष्ठित रहना चाहिये और जो 
एकमात्र उन्हीं को अपना परमाराध्य मान चुकी हैं उन्हें अव 
लौकिक-वैदिक बन्धनो की अपेक्षा नहीं है-- 

आारुरुक्षोमुनेयोंगं कमं कारणमुच्यते । 
योगारूढस्य तस्यैव शमः कारणमुच्यते ॥ 

इसी भाव को लेकर भगवान्‌ कहते डैं_'गोपाङ्गनाओ ! मेरा 
ऐसा विचार था कि आप किसी अनुचित प्रेम के वशीभूत हाकर 
तो इस असमय में यहाँ नहीं आई ? परन्तु अव मुके निश्चित 
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हा गया कि आपका प्रेम विशुद्ध है। आप पतियों को छोडकर 
सुभमें प्रेम नहीं करतीं परन्तु पति में ही विष्णु-बुद्धि करके मुझ 
सवोन्तणात्मा की आराधना करती हैं । इसो से भगवान्‌ ने 
“अभिध्नेहात्‌? कहा है; “कामात? अथवा “रमणामिलाषात्‌? ऐसा 
नहीं कहा । '्रभिस्नेह! का अर्थ निरुपाधिक प्रेम है, कामादिक 
सापाधिक प्रेम हैं। कामिनी नायिका को नायक में तभी तक 
प्रेम हेता है जब तक्र कामविकार रहता है। परन्तु आपका 
प्रेम निरुपाधिक है, वह कभी विचलित होनेवाला नहीं है । 
उसमें अङ्ग-सङ्गादि किसी काम की गन्ध भी नहीं है। अतः 
“भवत्यः? “आप पूजनीया हैं । उद्धवादि भक्तजन. भी आपका 
पूजन करना चाहते है 
आसामहा चरणरेणुजुषामहं स्याम्‌ । 

इसलिये अब आप जाओ, अपने पतिदेवों का ही पूजन करो । 
उसी से मेरा भी पूजन हो जायगा; क्योंकि में सर्वोन्तरात्मा हूँ । 
यह गोपिकाओं के उपलक्षण से संन्यासनिष्ठा के अनधिकारियों 
को उपदेश है कि तुम अपने वर्णाश्रमधर्म का पालन करते हुए ही 
सुम सर्वोन्तरात्मा की आराधना करो । 

इसी उक्ति से वे अधिकारिणी गोपाङ्गनाओं से कह रहे हैं 
कि ''हे गापिया ! तुम्हें सारे वन्धनों को काटकर अब मेरी ही 
आराधना करनी चाहिये; क्योंकि “अभिस्नेद्दात्‌ अभितः--सब ओर 
से मुझमें ही स्नेह हाने के कारण आप यहाँ आइ -हैं। इसलिये 
अब आपके लिये कोई और कर्तव्य नहीं है।” . 
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'यस्स्वात्मरतिरेव स्यादात्मतृसश्च म!नवः। 
आत्मन्येव च सन्तष्टस्तस्य कार्य न विद्यते ॥ 
नेव तस्य कझतेनाथों नाकृतेनेह कश्चन |: 
न चास्य सर्वभूतेषु कर्चिदर्थव्यःपाश्रयः | 
यदि जीव का प्रेम सच ओर से सिमटकर एक ओर ही लग 
जाय तो वह अपना लक्ष्य बहुत जल्द प्राप्त कर सकता है। परन्तु 
इसका प्रेम ता छितराया हुआ है। वह स्त्री-पुत्र, धन-धरती आदि 
कितनी ही वस्तुओं में बॅटा हुआ है । इसी लिये उससे काडे सफलता 
नहीं हाती । अतः आवश्यकता इस वात की है कि उस प्रेम की 
सारी धाराओं को रोककर केवल भगवान्‌ में ही लगा दिया जाय। 
परन्तु पहले-पहल ऐसा होना सम्भव नहीं है। अतः आरम्भ में 
ऐसा करना चाहिये कि अपनी समस्त इन्द्रियो! के व्यापारों को भगव- 
त्सम्बन्धी कर दिया जाय । श्रात्रों को अन्य शब्दों से हटाकर केवल 
भगवज्चरित्रश्रवण में लगाओ, जिह्वा से केवल भगवन्नाम जपो और 
भगवत्प्रसाद का रसास्वादन करो, नेत्रां से केवल भगवद्विग्नह के 
अनुपम सोन्द्ये का अवलाकन करो । इसी प्रकार सारे विषयों 
को भगवन्मय कर दो । बस, एकमात्र भगवान्‌ ही आपको प्रीति 
के विषय बन जायँ। श्री गोसाईजी महाराज कहते हैं -- 
यह तरिनत रघुबीर गुसाई | 
नाते नेह जगत के सब रे, बुर होउ एक ठाई ॥ 
गोपियां की स्थिति ऐसी ही भगवन्मयी थी। वे जा कुळ 
देखती थीं, जो कुळ सूँघती थीं, जो कुछ स्पशं करती थीं सच 
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श्याममय था--'जित देखे. तित श्याममई है।! उनका अन्त:- 
करणरूप सरोवर श्याम-रंग से रंग गया था। अन्तः-करण 
जिस-जिस इन्द्रियरूप प्रणाली के द्रा निकलकर जिस-जिस 
विषय को व्याप्त करके प्रकाशित करता था वही श्याममय प्रतीत 
हाता था। अतः भगवान्‌ कहते हैं--“अयि मानिनिया | आप 
लोगों का मेरे प्रति अभिस्नेह है। आपका चारों ओर का प्रेम 
बटुरकर मुझमें ही लग गया है। अतः आप यन्त्रिताशया हैं, 
आपका चित्त विवश है। सो यह उपपन्न ही है। आप इसकी 
अनुपपत्ति की आशङ्का न करें; क्योंकि जव अवान्तर धर्म सवोत्मा 
श्रीहरि के स्मरणरूप परमधम में वाधक होने लगते हैं तो वे त्याज्य 
हो ही जाते हैं । 
यद्यपि मेरे प्रति प्रेम तो सभी का होता है, तथापि सबकर्म- 
संन्यास में उसी का अधिकार है जो श्रौत और स्मात्त कर्मों का 
अनुष्ठान करने से शुद्धान्त:करण होकर या तो निर्विशेष परत्रह्म का 
श्रवण, मनन और निदिध्यासन-पूवक अपरोक्ष साक्षात्कार कर चुका 
हो या भगवान्‌ के पदपझपराग का सुरसिक मधुकर होकर सांसा- 
रिक भोगवासनाओं से ऊपर उठ गया हा। ऐसा महानुभाव 
बहुत ढुलेभ है; क्योंकि इन्द्रियों की स्वाभाविक प्रवृत्ति विषयों की 
ही ओर है; अतः आचार्य लोग साधनों पर ही जोर दिया करते 
हैं। इधर भगवान्‌ भी त्रजाङ्गनाओं की स्वरूपनिष्ठा को पुष्ट करते 
हुए उन्हें पतिशु्रषा का ही आदेश देकर सवसाधारण के लिये 
श्रौत-स्मात्तं कर्मों की आवश्यकता का ही प्रतिपादन कर रहे हैं । 
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भगवान्‌ का इस सारे कथन से क्या-क्या तात्पये है, सा ता वे 
ही जानें। हम तो जो कुळ हमें उन्हीं के कृपाकण से प्राप्त हुआ है. 
उसी का निरूपण कर रहे हैं। हम पहले कह चुके हैं. कि श्याम- 
सुन्दर श्रीहरि के वामाङ्ग में रासेश्वरी श्रीवृषभानुनन्दिनी विराजती 
हैं। वे उन्हीं की आह्वादिनी शक्ति हैं; स्वरूपंत: भगवान्‌ के साथ 
उनका अभेद है । आरम्भ में जा 'श्रीमगवानुवाच” ऐसा कहा गया 
है वहाँ “श्री? शब्द उन्हीं का द्योतक है । यह श्री “श्रयते हरिं या इति 
श्री-जा हरि का आश्रय ले वह श्री नही है, बल्कि “श्रीयते इतिः 
श्रीजिसका आश्रय लिया जाता है वह श्री है। अनन्तकोटि- 
त्रह्माण्डान्तगत सैन्द्य-माधुये-सुधा की अधिष्ठात्री जो महालक्ष्मी हैं 
उनके द्वारा भी जिनके चरणकमल सेवित हैं वे श्रीव्ृषभानुदुलारी 
ही श्री हैं। उनकी प्रसन्नता के लिये ही भगवान्‌ ने यह लीला की 
थी । रासलीला एक नायिका से नहीं होती इसी लिये अन्य गोपा- 
ङ्गलाओं का आवाहन किया गया था। अव यदि उन सबका 
आदर करते हैं ता सम्भव है. श्री राधिकाजी रुष्ट हो जाये, क्योंकि 
वे मानिनी हैं न । अत: भगवान्‌ उनका तिरस्कार करते हैं जिसमें 
वे दयावश स्वयं ही कह दें कि श्यामसुन्दर ! अव आप इनका 
निराकरण क्यों करते हैं, आ गई हैं ता इनकी इच्छा भी 
पूणं कीजिये । 
अथवा यह भी सम्भव है कि अन्य गोपियाँ ता आ गई हों - 
ओर राधिकाजी अभी न आई हों । इसलिये भगवान्‌ उनकी 
प्रतीक्षा में हों; क्योंकि इस लीला की अधिनायिका तो वे ही हैं ॥ 
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अत: वे अन्य गापिकाओं का इसलिये सीधा-सीधा उत्तर नहीं देते 
जिसमें राधिकाजी के आने पर उनका मान रखने के लिये यह कह 
“सके कि हमें आपकी प्रतीक्षा थी इसो से अभी कोई निश्चय 
नहीं हुआ । 
इस गापिकायूथ में कितनी ही ब्रजाङ्गनाएँ मानिनी हैं । इसी से 
भगवान्‌ ऐसे वचन कह रहे हैं जिनके अनुकूल और प्रतिक्रूल दोनों 
अर्थ हो सकते हैं। मानिनी नायिका का नायक पर आधिपत्य 
रहता है; इसलिये उसे ऐसे वाक्य वालने पड़ते हैं, जिनका अथे बदल- 
कर वह अपने को उनके काप का भाजन हाने से बचा सके । 
यह रासलीला कोई उपहास या प्राकृत लीला नहीं है। यह 
ता शुद्ध परब्रह्म का नित्य लास्य है |. रास का स्वरूप क्या है ९-- 
भाधवं माधवं वान्तरे अङ्गना अङ्गनामङ्गनामन्तरे माघवः | 
"एक-एक गोपी के अनन्तर भगवान्‌ हैं और भगवान्‌ की एक-एक 
मूर्ति के अनन्तर एक-एक ब्रजाज्ञना-है। सःख्यवादियों का कथनं 
है- 'न्षणपरिणामिने हि भावा ऋते चितिशक्ते:? | वह चितिशक्ति 
ही भंगवान्‌ कृष्ण हें । यह सम्पूर्ण प्रकृति चिद्रूप श्रीकृष्ण के ही चारों 
ओर घूम रही है। आज-कल वैज्ञानिकों का भी मत है कि एक 
ग्रह दूसरे ग्रह के आश्रित होकर गति कर रहा है। इस प्रकार 
सारा ही ब्रह्माएड गतिशील है। यही प्रकृति का नित्य नृत्य है। 
यदि आध्यात्मिक दृष्टि से विचार करें ता हमारे शारीर में भी भग- 
चान्‌ की यह नित्यलीला हा रही है। हमारा प्रत्येक अङ्ग गतिशील 
है। हाथ, पाँव, जिह्वा, मन, प्राण सभी नृत्य कर रहे हैँ इन 
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सवका आश्रय और आराध्य केवल शुद्ध चेतन ही है । यह सारा; 
नृत्य उसी की प्रसन्नता के लिये है; और वही नित्य एकरस रहकर 
इन सव की गति-विधि का निरीक्षण करता है। जब तक इनके. 
वीच में वह चेतन्यरूप कृष्ण अभिव्यक्त रहता है तब तक ता यह. 
रास रसमय है; किन्तु उसका तिरोभाव होते ही यह विषमय हा; 
जाता है । इसी प्रकार गोपाङ्गनाएं भी भगवान्‌ के अन्तर्हित हो 
जाने पर व्याकुल हो गडे थीं। अतः इस संसाररूप रासक्रीडा में. 
भो जिन महाभागों को परमानन्दकन्द श्री त्रजचन्द्र की अनुभूति; 
होती रहती है उनके लिये ता यह आनन्दमय ही है.। 
अहो ! यह संसार तो अव भी प्रभु का वृन्दारण्य ही है ॥ 
यहाँ वही चन्द्र छिटक रहा है, वही यमुना है आर वही मन्द- 
सुगन्ध सुशीतल समीर बह रहा है। - तथापि आज श्रीकृष्णचन्द्र 
के आमल हा जाने से इन जीवरूप .गोपाङ्गनाओं के लिये यह 
ठुःखमय ही हा रहा है। यदि वे दीखने लगें. ता फिर यही परम 
आनन्दमय हो जाय | £ 
देखो, इस रास रस की प्राप्ति के लिये -गोपाज्ञनाओं ने स्वधमा-- 

नुष्ठान करते हुए श्री कात्यायिनी देवी की आराधना की थी.। अतः 
हमें भी भगवत्संयागसुख की प्राप्ति के लिये स्वधम-पालन में ही 
तत्पर रहकर भगवान्‌ की उपासना करनी चाहिये । जब तक जीव 
परब्रह्म श्रीकृष्णचन्द्र से विमुछ रहता है तब तक उसे शान्ति नहीं 
मिलती । अतः जीव का परम पुरुषार्थ प्रभु की प्राप्ति ही है। 
इसके लिये हमें भगवान्‌ के किसी भी स्वरूप की उपासना करनी 
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चाहिये। भगवान्‌ विष्णु, शिव, श्रीकृष्ण, रामभद्र, दुगी -ये सव 
भगवहियह ही हैं । साम्प्रदायिक पक्षपात के कारण इनमें से किसी 
के प्रति भी द्वेष-दष्टि नहीं करनी चाहिये। अपने इष्टदेव का प्रेम- 
पूवेक पूजन करो । इसके लिये उनके स्वरूप और उपासनाविधि 
का ज्ञान प्राप्त करो तथा यह भी मालूम करो कि उनकी उपासना 
सें क्या-क्या प्रतिबन्ध हैं । प्रतिबन्ध कुपथ्यरूप हैं, उनसे वचने 
की बहुत आवश्यकता है । यदि कुपथ्य करते हुए चन्द्रोदय जैसी 
ओषधि का भी सेवन किया जाय तो भी लाभ होना सम्भव नहीं 
है। इसलिये उपासनामाग के प्रतिबन्धों से सवदा सतक रहे । 
“स्वधर्माचरणं शक्त्या विधर्माच्च निवर्तनम्‌?--इस वाक्य के अनुसार 
सर्वदा स्ववम का ता यथाशक्ति पालन करो किन्तु विधम का तो 
ःसवंथा त्याग कर दो। यदि साथ-साथ विधर्मरूप कुपथ्य का 
त्याग और स्वधर्मेरूप पथ्य का सेवन न किया जायगा तो यथेष्ट 
लाभ हाना कदापि सम्भव नहीं है। ऐसी अवस्था में सारी 
अओषध निष्फल हा जायगी। इस प्रकार यद्रि काई पुरुष स्वघमं- 
पालन और विध॑म-विसजेन-पूवेक भगवान्‌ की उपासना करता है 
-ता उसे ब्रह्मसंस्पश अवश्य प्राप्त हा जाता है । 
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भगवान्‌ श्रीक्रष्णचन्द्र के दिव्य मङ्गलमय विग्रह की तापहारिणी 
अपारसैन्द्यशालिनी कान्ति को चन्द्रमा की उपमा दी जाती है। 
पर भगवान्‌ का रूप-सोन्द्ये अप्राकृत हाने से प्राकृत चन्द्र उपमान 
वहाँ ठीक नहो घटता। तथापि लोक में सबसे अधिक पूर्णचन्द्र 
ही प्राणियां के मन को हरण करनेवाला है ओर प्राकृत जनों की 
दृष्टि में अन्य काई अप्राकृत वस्तु नही आ सकती । इसलिये 
चन्द्रमा की उपमा दी जाती है। पर एक चन्द्रमा से काम नहीं 
चलेगा । अनन्त कोटि चन्द्रों की कल्पना कीजिये और ऐसे 
अपार चन्द्रसागर का मन्थन करके जा सारातिसार तत्त्व निकले 
उस तत्त्व को पुनः मथकर उससे जा सारातिसार तत्त्व निकले, इस 
प्रकार शतधा मन्थन करके जा सारातिसार चन्द्रतत्त्व निकले, 
उस चन्द्र का उपमान भगवान्‌ में है। यह्‌ चन्द्र का उपमान 
भगवान्‌ की उस तापहारिणी शीतल ज्योत्स्ना में है। उनके दुर्नि- 
रीक्ष्य तेज का वर्णन गीता में हुआ ही है कि, 
दिवि सूर्यसहसस्य भवेद्युगपदुत्थिता | 
यदि भा;सहृशी सा स्याद्भासस्तस्य महात्मनः || 
अस्तु; भगवान्‌ की शान्तिदायिनी शीतल ज्यात्स्ना सारातिसार 
तत्त्वरूप चन्द्र के समान है । पर चन्द्र में कलङ्क है और चन्द्र 
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क्षय-वृद्धिशील है। भगवान्‌ की दिव्य ज्यात्स्ना अमृतमय सारा- 
तिसार चन्द्र-तत्त्व के समान है, वह निष्कलङ्क है, निर्विकार है, 
_ उससे भावुकों को प्रतिक्षण वधमान प्रेम प्राप्त हाता. है। वह ऐसा 
अद्भुत सौन्दर्य है क्रि उस सौ-द्य-सुधा का एक कण भी जो 
पान कर लेता है उसकी पिपासा बढ़ती . ही जाती है। जिसके 
नेत्र और मन भगवान्‌ के एक रोम पर भो पड़े हों वे उस एक ही 
रोम के सौन्दर्य पर इतने मुग्ध हा जाते हैं कि वहाँ से वे आगे 
बढ़ ही नहीं सकते । चश्चला लक्ष्मी भी वहाँ आकर अचला हो 
जाती है, फिर औरों की वात ही क्या है ? 
भगवान्‌ के दित्र्यातिदिव्य सोन्दये में प्राक्त उपमान केवल 
इतना ही प्रयाजन सिद्ध करते हें कि इनके द्वारा भगवत्सौन्द्य का 
ध्यान करते-करते मन विशुद्ध हा जाता है और मन में जैसे-जैसे 
विशुद्धि आती है वैसे-वैसे भगवान्‌ का जैसा वास्तविक रूप है. वह 
अचिन्त्य प्राक्त मङ्गलमय दिव्य रूप भक्त के सामने प्रकट 
हाने लगता है । 

* भगवान्‌ में केवल चन्द्रमा का हीं उपमान नहीं, कारण 
भगवान्‌ घनश्याम भी हैं । - पर यह प्राकृत श्याम नहीं । उनकी 
श्यामता में महेन्द्र नीलमणि की उपमा दी जाती है जिसमें दीप्ति- 
मत्ता-विशिष्ट विलक्षण नीलिमा है। उस नीलिमा में ऐसी दोप़्ि 
है कि वह अनन्त कोटि चन्द्रों की सम्मिलित दीप्तिमत्ता को तिरस्कृत 
करती है। इस दिव्य दीप्ति-सम्पन्न - भगवन्मूर्तिरूप नील कमल 
में ऐसी सुकोमलता है कि अनन्त कोटि ब्रह्माएडान्तगत. सुकोमलता 
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भगवान्‌ का मङ्गलमय स्वरूप ५९३ 
को मूर्ति श्रोलक्ष्मी भी उनके पाँव को स्पर्शं करती हुई सकुचाती 
हैं कि हमारे हाथों की कठोरता इनके सुकोमल पाँवों को कष्टदायक 
नहो। अनन्तकोटि कमलों की सारातिसार कोमलता इस कोम- 
लता के पास भी नहीं आने पाती । ऐसे शीतल, ऐसे सुन्दर, ऐसे 
सुकोमल भगवान्‌ इतने गम्भीर हैं कि नवीन नीलधर की गम्भीरता 
अनन्तकोटिगुणित होकर भी उनका वास्तविक स्वरूप नहीं 
प्रकट कर सकती । 

भगवान्‌ का केवल मुख ही चन्द्रोपम है ऐसा नहीं, सवोङ्ग ही 
चन्द्रोपम है । वर्ण स्वभावतः कृष्ण है, दीप्ति से अकृष्ण है-- 
नीलिमागर्भित दीकस्तिमत्ता है। भगवदीय दिव्य मङ्गलमय विग्रह 
श्याम होते हुए भी अनन्त कोटि चन्द्र की दीप्ति को तिरस्कृत करने- 
वाला है । महेन्द्रनीलमणि, नूतन नील नीरथर और नील सरो- 
रुह्‌ की जो उपमाएँ दी गई' हैं उनसे बहुत से विवक्षित अंश सूचित 
होते हैं। महेन्द्रनीलमणि से दीप्तिमत्ता, चिक्कणता और दृढ़ता 
तथा नीलिमा सूचित होती है; नूतन नीलधर से नीलिमाझरसतता, 
तापापनोदकता और गम्भीरता सूचित ददाती है; और नील सरोरुह 
से नीलिमा, सुकोमलता, शीतलता और सौगन्ध्य सूचित होता है । 
पर ये महेन्द्रनीलमणि आदि सव प्राकृत हें । इनसे यथार्थ बाध 
नहीं होता। पर वोध के समीप पहुँचने के लिये अन्य 
कोई उपाय नहीं है। प्राकृत तत्त्वों से ही प्राक्त की 
कल्पना कर लेनी है। इन सबसे अनन्तकोटिगुणित ये गुण 
भगवान्‌ में हैं । 

३८ 
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भगवान्‌ को देखकर वृन्दावनवरत्ती मयूरवन्द घनश्याम को 
श्यामघन जानकर नृत्य करते हैं। भगवान्‌ जो वंशी चजाते हैं 
चह मयूरबृन्दों के लिये मानो मन्द-मन्द मेघगजन ही है। पर 
मेघ दूर होते हैं और यह मेघश्याम बिलकुल समीप है। परि- 
च्छिन्न होते हुए भी इस मेघ की गम्भीरता ऐसी है कि उनके किसी 
भी अङ्ग पर किसी के नेत्र पड़ जायें ता वहीं उनकी टकटकी बंध 
जाय । आगे बढ़कर उनके सब अङ्गों को देखने की भला किसमें 
सामर्थ्ये ? ब्रजाङ्गनाएँ कहती हैं कि भगवान्‌ के एक-एक रोम के 
सौन्दर्य को देखने के लिये यदि हमारे एक-एक रोम में कोटि-कोटि 
नेत्र होते ता देख सकतीं और तब कह सकतीं कि यह परिच्छिन्न हैं 
या अपरिच्छिन्न । 

भगवान्‌ के दित्य मङ्गलमय विग्रह की गम्भीरता अपार है। 
किसी में उसे ग्रहण करने की सामर्थ्ये नहीं। यह घनश्याम 
श्याम घन से विलक्षण घनश्याम हें । श्याम घन में जो विद्युत्‌ 
हाती है, ऐसी अनन्तकोटि विद्युतों की सम्मिलित द्यति का 
तिरस्कृत करनेवाली इनकी केशेयाम्बरदीप्ति है । श्याम घन 
जीवन ( जल ) दाता है तो मनमोहन घनश्याम भी जीवनदाता हैं। 
श्याम घन जल बरसता है परन्तु घनश्याम प्रेमासृत आनन्दामृत 
की वषी करते हैं। त्रजाङ्गनाओं को हृस्छयागिनि से दह्यमान होने 
के कारण श्यामनन की आवश्यकता थी। वेणुनिनाद से प्रेम- 
बीज बोया गया, पुलकावलि-रूप से वह अंकुरित हुआ पर वह 
हच्छयाग्नि से जलने लगा, श्रु-धाराएँ बहकर उसे सिंचन करने 
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लगीं, पर उस उष्ण जलधारा से हृदय को वह शान्ति कहाँ से 
मिलती ? इसलिये उन्होने जीवनप्राप्ति के लिये इन नतन नील 
जलधर श्यामघन की शरण ली । 

भगवदीय दिव्य मङ्गलमय विग्रह के सौन्द्यादि गुणों की 
महिमा.कैसे समझो जाय? दिव्यातिदिव्य प्राकृत पदार्थो को 
असंख्यगृणोपेत करके अपना काम करते-करते चित्त शुद्ध होकर 
भगवदीय अनुकम्पा से वास्तविक स्वरूप का हृदय में प्राकट्य 
होता है । 

वालसूर्ये की सुकोमल किरणों से संप्र अतसी-पुष्प की 
श्यामता दूर से दमदमाती हुई बड़ी ही मनाहर लगती है । 
मनोहर श्यामता को शतकोटिशुशिंत कल्पना करो ता कुछ वैसी 
श्यामता भगवान्‌ के दिव्य मङ्गलमय विग्रह की है। सायंकाल में 
भी अतसी-पुष्प की दीप्तियुक्त नीलिमा बड़ी मनाहर हाती है। यह 
मनोहारिता शतकाटिगुणित होकर भगवान्‌ की श्याम मनोहारिता 
की कुछ कल्पना करा सकती है। अथवा भ्रमर की श्यामता 
लीजिये। भ्रमर दूर से काला दीखता है, पर वह काला नहीं; 
उसमें बड़ी हो सुन्दर नीलिमा है। ऐसी मनोहर नीलिमा अन्य 
किसी प्राकृत पदाथ में नहीं । त्रजाङ्गनाओं ने भगवान्‌ की नीलिमा 
को मधुप की नीलिमा से ही उपमित किया है और कहा है-हे 
मधुप, तुम भी मधघुपति की तरह बड़े कपटी हो। भ्रमर के पीले 
पङ्क भी भगवान्‌ के पीतपट का स्मरण दिलाते हैं और उसका मधुः 
मय रुञ्जार भगवान्‌ के मधुमय वेणुनिनाद का या उनके मीठे-मीठे 
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वचनास्रृतों का स्मरण दिलाता है । भ्रमर जैसे जब तक रस है तभी 
तक ही पुष्पों से स्नेह रखता है नहीं ता भाग जाता है, वैसे ही भग- 
वान्‌ भी रस के ग्राहक हैं, रस नहीं ता भगवान्‌ से भेंट कहाँ ९ 
अस्तु। भगवान्‌ की श्यामता शतकाटिगुणित मधुप की श्यामता 
से तथा भगवान्‌. की दीप्रिमत्ता चन्द्रसिन्धु के सारातिसार तत्त्व का 
मन्थन करके प्राप्त चन्द्रतत्त्व की दीप्ति से कथञ्चित्‌ उपमित की जा 
सकती है । कल्पना से इस प्रकार भगवदीय दिव्य मङ्गलमय विग्रह 
को पदाम्बुज से मुखाम्बुज तक अथवा मुखाम्बुज से पदाम्बुज तक 
देख जाइये । मनःकह्िपित अनन्ततेजपुज के भीतर अनुसन्धान 
कीजिये अथवा बालसूय में मन और दृष्टि को स्थिर करके देखिये. 

भगवान्‌ का श्रीमुखचन्द्र चन्द्रवत्‌ वत्तलाकार दिव्य विकसित 
अति विलक्षण अरविन्द है, चन्द्रमा के समान दीप्तिमान्‌ वतलाकार 
सुखारविन्द्‌ समुचित तारतम्य के साथ नतोन्नत भाव सहित है। 
इसकी मनोद्दारिता अत्यद्भुत है । चन्द्रवत्‌ वर्तलाकार विकसित 
सुकोमल सुखाम्बुज सारातिसार चन्द्रतत्त्व की दीप्ति और शतकोटि- 
गुणापेत श्रमरनीलिमा से युक्त अति विलक्षण है। यह सम्मिलित 
समस्त मुखाम्बुज है । यह मन्दद्दासापेत दिव्य मुखाम्बुज ऐसा 
शामित होता है माना दिञ्यातिदिव्य चन्द्रतत्त्व नील कमल में छिपना 
चाहता है--दुरता है और फिर फिर प्रकट होता है। यह हास 
भगवान्‌ के 'अनुग्रहाख्यहृत्स्थेन्दुसूचकस्मितचन्द्रिकः? अनुग्नह नामक 
हृदयस्थ चन्द्र की चन्द्रिका है । अनुग्रहरूप चन्द्र की ये तापहारिणी 
किरणें खिन्नातिखिन्न भावुकों को समाश्वासन दिलाती हैं कि 
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घवराओ मत, अनुम्रहाख्य चन्द्र का यहाँ निवास है। यह 
समाश्वासन--यह्‌ दित्य आशा ही भावुकों को उनकी थकावट 
आर खिन्नता को दूर करके आगे बढ़ाती है। आशावन्ध ही भक्ति- 
'साग का मूल है। यह आशा--भगवत्सान्निध्य की यह तृष्णा-- 
अदूसुत है, यह कैवल्य से खरीदी जाती है। भगवान्‌ का उदार” 
हास 'शाकाश्रुसारविशाषणमत्युदारम! शाकाश्र -सागरों का साख लेने- 
वाला है। बहुल द्दास जव मुखारविन्द में प्रादुभू त होता है तब 
वह “हारहासः” हास हार के समान होता है--कुन्दकुड्मल के 
समान द्शनपंक्ति दिञ्यातिदिव्य महेन्द्रनील के सदृश वत्त:स्थल पर 
हारवत्‌ प्रतिबिम्बित हाती है । ' यह हारहास अरुणिमा-विशिष्ट है 
स्वच्छातिस्वच्छ हाता हुआ भी किंचित्‌ अरुण है। यह अधर की 
अरुणिमा दन्तपंक्ति में प्रतिविम्बित है--जैसे जवाकुसुम के सङ्काशा से 
स्फटिक लोहित हुआ हो। यह अरुणिमा-विशिष्ट कुन्दकुड्मल के 
समान दशनपंक्तियुक्त हास्य दिव्य हार के समान शोभित होता है । 
कपाल और चिबुक अपने दिव्य सौन्द्ये से मानो यही कह रहे 
हैं कि अनन्तकोटि ब्रह्माएड के सारातिसार सौन्द्ये का परमादूगम- 
स्थान यही है--यही है। यही अचिन्त्य सैन्द्यसुधानिधि है 
जिसका केवल एक कण अनन्तकोटि ब्रह्माण्ड में विस्तीण है । 
चालसूये की सुकोमल किरणों से संस्रष्ट विकसित कमल का अग्रोध्वं- 
भाग जैसे स्वच्छतामय होता है वैसे कपोल और चिबुक पर इस 
नील विकसित मुखाम्बुज की दीपतिमत्ता अन्य अङ्गों की अपेक्षा 
कुछ विशेष है। 
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नील कमल के केशर का सान्निध्य छोड़कर जो नीलिमायुक्त अंश 
हैं वे बालसूय की सुकोमल किरणों से संस्र होकर अधिक दीप्त 
होते हैं, वैसे ही भगवान्‌ के कपोल और चिबुक विशिष्ट दीप्तिमत्ता- 
सम्पन्न हैं। विशाल मस्तक पर शोभायमान दिव्य किरीट की 
जगमगाती हुई दिव्य कान्ति इन उन्नत अङ्गो पर--उच्च स्थल पाकर 
अधिक मात्रा में अवतीण और विस्तीणं हो .रही है तथा बह 
सौन्द्य-सुधा उभय कपोलप्रान्त से भी अधिक चिबुक पर आकर 
परम विकसित ओर मनारम हुई है । 

अरुण कमल के समान प्रभु के दिव्य नेत्रां के सम्बन्ध में ऐसा 
ध्यान है कि कपोलप्रान्त जैसे जैसे नेत्रों के सन्निहित हैं वैसे वैसे 
उनमें अधिकाधिक विशिष्ट दीप्तिमत्ता-युक्त अरुणिमा है और कपोला- 
भिमुख नीचे की ओर क्रमश: दीप्तिविशिष्ट नीलिमा है और अरुणिमा 
की न्यूनता है । खास नेत्र अरुण हैं; यहाँ स्वच्छता और अरुणिमा 
का योग है । माना अरुणिमारूप रज से भगवान्‌ अपने भावुकं के. 
अभीष्ट का सजन और स्वच्छतारूप सत्त्व से पालन करते हैं । नेत्रों 
सें स्वच्छता और अरुणिमा का ऐसा तारतम्य है कि अनुकम्पा, राग 
आदि मानस विकृतियां की जहाँ अभिव्यक्ति है वहाँ अरुणिमा 
अधिक होती है और जहाँ रागादि-रहित प्रसन्नता है वहाँ स्वच्छता 
अधिक होती है। कोपादि तापक भावों से अरुणिमा की अधिक 
बुद्धि होती है। कोई अरुणिमा अग्निसदृश है। ब्रजाङ्गनाओं के 


स्वच्छातिस्वच्छ नेत्रों में जो अरुणिमा है वह हृच्छयाग्नि की अरु- . 


णिमा है। उसी की शान्ति के लिये बे भगवान. के: नीलपादाम्बुज 
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की नीलरज का अञ्जन लगाती हैं । भगवान्‌ के नेत्रो में कमलकोष 
की सी अरुणिमा है और उनके विशाल नेत्र कणंप्रान्तपर्यन्त दीघ हैं। 
इनकी कल्पना भावुक ही कर सकते हैं। भगवान्‌ के नेत्रों की 
अरुणिमा के साथ कमलकोषगत अरुणिमा का साहश्य देखकर 
'गापीगीत' में ऐसी कल्पना की गई है कि भगवान्‌ माना इस 
अरुशिमारूप दिव्यातिदिव्य श्री को दिव्यकमलों के सम्राट्‌ के अभेद्य 
दुग को भेदकर अति सुरक्षित अति गुप्त कोष से चुरा लाये हैं-- 
शरदुदाशये साधुजातसत्सरसिजोदरश्रीमुषा हशा। 
सुरतनाथ ! तेऽशुल्कदासिका वरद निघ्नतो नेह किं वधः | 
दिव्यातिदिव्य कमल-सम्राट्‌ को यह पूरो खबर थी कि ये चौर- 
जारशिखामशि एक-एक अङ्ग चारी करनेवाले हैं। यह कहां मेरी 
श्रोन हर लें जो सवोत्कृट हैं। इस भय से यह्‌ पङ्कज सम्राट 
जल में जाकर रहे । पर जल में श्रीकृष्ण कहीं जलक्रीड़ा करने 
आ जाये, इसलिये उन्होंने जल में भी ग्रीष्मऋतु को परित्याग 
करके शारन्निवास ही ग्रहण किया और इस शरत्कालीन जलाशय में 
भी अपने आपको छिपाने के लिये अपने चारों ओर अनन्त कमल 
उत्पन्न करके उनका पहरा बैठा दिया। इन कमल-सैनिकों की 
रक्षा के लिये प्रत्येक को: शत शात पत्र तथा नाल और नालों में 
काँटे देकर ऐसा जलदुग निमाण किया कि कहीं से भी कोई घस 
न सके। फिर ऐसे अभेद्य दुग के बीच चारों ओर से सुरक्षित 
स्थान में आप जा विराजे। फिर भी श्री को श्रीकृष्ण ले तो 
नहीं जायेंगे, यह भय वना ही रहा । इसलिये उस श्री को उस 
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पङ्गजसम्राट ने स्वयं चारों ओर से सुरक्षित होकर भी अपने कोश- 
स्वरूप उदर में छिपा रखा जैसे कोई कृपण अपने धन को छिपा 
रखता है। पर भगवान्‌ ऐसे चतुर चौर-चक्रवर्ती कि उनके नेत्रा- 
रविन्द्‌ वहाँ से भी उस कमल-कुलपति की परम दुलभ सम्पत्ति 
का चुरा ही ले आये। यह चोरी भगवान्‌ की इतनी अद्भुत 
और भावुकों के लिये इतनी मधुर है कि गोपियाँ बड़े प्रेम से इस 
के गीत गाती फिरती हैं । तभी ता भावुकों ने कहा है-- 
“मधुराधिपतेरखिलं मधुरम्‌ ।।?? 
अस्तु, पद्मगभोरुणेक्षण भगवान्‌ के इन 'पञ्मगर्भारुण? नेत्रों में 
स्वच्छता और अरुणिमा का अद्भुत पारस्परिक सम्मेलन है। 
और नेत्रान्तःपाती जा तारक हैं वे श्याम हैं। इस प्रकार नेत्रार- 
विन्द॒ में त्रिवेणी सङ्गम हुआ है । यही सङ्गम कुछ विलक्षण रूप से 
नेत्रों की पलकों में भी हुआ है; पलक अत्यद्भुत दीप्तियुक्त नीलिमा 
लिये हुई हैं और किंचित्‌ अरुणिमा का भी इनमें योग हुआ है। 
ऐसे दिव्य विशाल नेत्र कणाप्रान्त तक विस्तीण हैं । 
दोनों नेत्रां के मध्य से नीचे की ओर ऊध्वोन्मुख उन्नत दिव्य ˆ 
नासिका कीर-तुण्ड सी शोमा पा रही है, जिसकी दीप्ति दिव्य गएड- 
स्थल की सी ही जगमगा रही है। नासिका में एक वर-मौक्तिक 
भी सुशोभित है। नासिका की दीक्षियुक्त नीलिमा होठों की 
विलक्षण अरुणिमा से मिलकर अति विलक्षण मनोहारित्व व्यक्त 
कर रही है । ङुन्द्कुड्मल की सी दिव्य दशन-पाक्ते की स्वच्छता 
अरुण अधरों पर और अधरों की अरुणिमा दिव्य दशनपंक्ति पर 
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प्रतिविम्चित होकर एक बड़े ही दिव्य आदान-प्रदान का भाव दिखा 
रही हैं। अधरों से वढ़कर शोभा और किसी की नहीं । सकलः 
सुधानिधि भगवान्‌ की यह दिव्य अधरसुधा है। ब्रजाङ्गनाओं का 
इसी पर सबसे अधिक प्रेम है । 

यह पीतिमा दिव्य मकराक़्त कुएडलद्य से आकर यहाँ कलक 
रही है। ये कुएडल अद्भुत दीप्ति-सम्पन्न हैं और यह दीति पीतिमा 
लिये हुई है। गोस्वामी तुलसीदासजी 'रामगीतावली? में भग- 
वान्‌ के चश्चल कुणडलद्कय की दोप्तिमत्ता, शोभा और चश्चलता 
का वणुन करते हैं कि ये दोनों कुएडल शुक्र और गुरु से चमक 
रहे हैं। इनकी चश्चलता यह बतलाती है कि ये भगवान्‌ के 
मुखचन्द्र-रूप चन्द्रमा को मध्यस्थ करके काई विलक्षण शास्त्रार्थ कर 
रहे हैं। ये दिव्य कुएडल अत्यधिक देदीप्यमान हैं और इनके 
सुवण-शरीर में दिव्यातिदिव्य नानाविध रत्न जड़े हुए हैं। ये 
सकराकृति हैं--माना मकरध्वज ( काम) को लड़कर जीतने के 
लिये ही कुएडलों ने यह आकार धारण किया है। 

भगवान्‌ का मधुरमन्दहासोपेत कटाक्षयुक्त दिव्यातिद्ठिय 
मुखारविन्द नेत्रवालों का परम सौख्यमय विश्राम-स्थान है। 
नन्दनन्दन श्रीवृन्दावनचन्द्र का यह मुखारविन्द॒ भगवान्‌ के 
वदनारविन्द का सौन्दर्य सौन्दयोधिकरण यहाँ एक दूसरे से 
भिन्न नहीं । यह परम सोन्द्ये माधुयेमय परम रस ही है। भग- 
वान्‌ का वत्तःस्थल साक्षात्‌ श्री का निवास है, मुखारविन्द नेत्र- 
वालों के नेत्रों का रससुधापानपात्र है, सुजाएं लोकपालों के 
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बल का आश्रयस्थान और पदाम्वुज सारतत्त्व के गानेवालों का 
परम राग है । 
श्रियो निवासो यस्योरः पानपात्रं मुखं दशाम्‌ । 
बाहवो लोकपालानां सारंगानां पदाम्बुजम्‌ ॥ 
भ्रुकुटी बङ्क है, नेत्रों में भी कुछ वङ्कपन है, वे तो माना 
काम के धनुष ही हैं। दोनों भोंहों में नीलिमा की कुछ विशेष 
चमचमाहट है । कन्दर्प का दप दमन करने के लिये ही मानो 
यह धनुष सम्हाला है । कन्दप तो ब्रजाङ्गनाओं का ही सौन्दर्य 
देखकर सम्मोहित हो धनुष-वाण छोड़ अचेत गिरा था, अधोक्षज 
भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र आनन्दकन्द के मुखारविन्द॒ तक उसकी 
पहुँच कहाँ ? भगवान्‌ अधोक्षज के जा भावुक हैं उन्हीं के 
समीप कन्दर्पे का काई चारा नहीं चलता । वहाँ चराचर के चलाने- 
वाले चितचोर के सामने उसकी क्या चले--वहाँ तक तो वह पहुँच 
भी नहीं सकता । रास्ते में भाबुकों से ही पछाड़ खाकर मूच्छित 
हा जाता है | 
भगवान्‌ के सुनिस्तीणं ललाट में कुट्ठुम-कस्तूरी-मिश्रित चन्दन- 
तिलक की दो रेखाएं ऐसी शोभा पा रही हैं जैसे विद्युत्‌ की 


दो लकीरें अपनी चश्चलता को त्यागकर ललाटमेघ में विराम 


कर रही हों । 


भगवान्‌ के दिव्य किरीट में नील, रक्त, शश्र, हरित्‌ आदि विविध 


चर्णो.के नानाविध दिव्यातिदिव्य मणि जड़े हुए हैं, जिनकी सुसम्मि- 
लित वर्णो' की दिव्य अतिरस्ञित आभा, उस किरीट पर अद्ध- 


° 
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चन्द्रवत्‌ विस्तीर्णं दिव्य मैक्तिकमालाओं की अद्सुत दीप्ति और 
दिव्य ललाट की सुषमामयी नीलिमा ये सव दिव्यांतिदिव्य आभाएं 
मिलकर एक अति विलक्षण शाभा को प्रस्फुटित कर रही हैं । 
भगवान्‌ के मस्तक ओर कपोलों पर स्निग्ध कुश्चित नील अल- 
कावली विलसित हा रही है। ये कृष्णकेश मानों दिव्यातिदिव्य 
चन्द्र के अमृत के लाभ से काले नाग के बच्चे हैं। यदि यह 
मुखचन्द्र मुखारबिन्द है तो ये नीलकेशा नील भ्रमर हैं, जो यहाँ 
दिव्यातिदिव्य सौन्दरय्यमय मकरन्दपान की आशा लगाये मँडरा 
रहे हैं। ये दिव्य अलक नित्यमुक्त सनकादि मुनिगण हैं जो 
भगवान्‌ के दिव्य सौन्द्ये-माघुये का यहाँ नित्य समास्वादन कर 
रहे हें। किरीट के मुक्तामाल भी ऐसे ही मुक्त परमहंसां की 
परम पावन पंक्तियों हैं । 

भगवान्‌ के दिव्य मङ्गलमय विग्रह के सारे ही तत्त्व दिव्य हैं, 
कोई भी प्राकृत नहीं । कुएडल जैसे सांख्य और योग हैं, वनमाल 
जैसे मायातत्त्व है, पीतपट छन्द है, किरीट पारमेष्छ्यपद है, मुक्ता- 
फल सुक्त हें । मुक्त पुरुष ही अलके बनकर भगवान्‌ की इस 
लीला में भगवदीय दिव्य मङ्गलमय विग्रह के दिव्य अङ्ग बने हैं । 
ये अलके जा मुख पर आ-आके लौटती और फिर आती हैं, ऐसी 
प्रतीत हाती हैं जैसे भ्रमर इस दिव्य मुखारविन्द के सौरभ से 
खिंचे चले आते हैं, पर पास आकर उसके दिव्यातिदिव्य तेज का 
न सहकर लौट जाते हैं, पर मुखारविन्द का ऐसा विलक्षण आकषण 
है कि फिर फिरकर. फिर खिंचे ही चले आते हैं। ये काले भ्रमर 
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जब मकरन्दपान के लोभ से अरुण अधरों के समीप आते हैं, 
तब उनकी श्यामता पीछे ही छूट जाती है और अधरों की अरु- 
शणिमा का रङ्ग इन पर चढ़ जाता है। ये लाल से हो जाते हैं और 
ये ही जब गण्डस्थल के समीप आते हैं तब नील हो जाते हैं। 
मन्दस्मित चन्द्रिका से इनमें स्वच्छता भी आ जाती है । 
ऐसी यह विलक्षण मुखछवि है कि गोस्वामी तुलसीदासजी 
के शब्दों में कहें ता 'कहि न जात मुख बानी? | अधरों की अरु- 
णिमा, दिव्य नासिका और गण्डस्थल की दिव्यातिदिव्य दीपति- 
विशिष्ट नीलिमा और नानाविध भूषणों और कुएडलों की पीतारुण 
जगमग ज्याति से ये कुन्तल अति विलक्षण सुरज्जित दीप्ति का 
प्रकाश करते हैं । ऐसे इन दिव्य नील अलकों पर टृन्दारएयधाम 
की गा-चारण-लीला में उठी हुई गोधूलि आकर ऐसे जमो हुई है 
जैसे नीलकमल का यह पराग हा । ऐसे इस परागत्तुरित अलि- 
ङुलमालासङ्कलित मुखारबिन्द पर खेदबिन्दु प्रसन्न तुषार-विन्टुओं के 
समान या दिव्यातिदिव्य मोतिया के समान सुशोभित हो रहे हैं । 
ऐसे दिव्यातिदिव्य मुखारविन्द के भालदेश में विद्युत्‌ की 
लकीरों सा जा दिव्य तिलक है वह नीचे की दोनों भौहों को कमानों 
से छूटनेबाले जैसे दिव्य बाण हों। महालक्ष्मी जिस पद्म में 
निवास करती हैं उस मीनद्वययुक्त अलिकुल-समाश्रित दिव्य पद्म 
को तिरस्कृत करनेवाला यह दिव्यातिदिव्य मुखारचिन्द है । 
भगवान्‌ के कण अति देदीप्यमान नीलवर्ण के हैं जिनमें 
नीचे दिव्य कुण्डल लटक रहे हैं। भगवान्‌ के स्कन्ध सिंह के 
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समान विशाल हैं । सुन्दर दिव्य कणठ कम्बुरेखा से युक्त है और 
उसमें आत्मज्याति-स्वरूप कैगस्तुभमणि ऐसी शाभा पा रहा है जैसे 
सारी शोभाओं का यहीं से उद्गम होतां हो । कण्ठ में फिर 
दिव्य मौक्तिकमाल और नीलपीत रत्नहार पड़ा हुआ है। नाना- 
विध रत्नजटित मुक्ताहार तथा बन्य पुष्पमालाएँ हैं। कोई 
कणठ में कण्ठकूप तक हैं, काडे वक्षःस्थल तक हैं, कोई उदर और 
कटि प्रान्त तक हैं और कोई पादाम्बुज तक हैं। वडी ही विल- 
क्षण शाभा का यह बड़ा ही सुन्दर कौशलपूणे क्रम है। ये 
मैक्तिकमाल कणठ से पादाम्बुज तक इस दिव्य मङ्गलमय विग्रह 
पर ऐसे साह रहे हैं जैसे महेन्द्रनीलमणिपर्वत पर गङ्गा की दिव्य 
निर्मल धारा हो। अथवा ये सुक्तामाल ऐसे सुशोभित हें जैसे 
नील आकाश में हंसों की पंक्तियाँ उड़ी जाती हां । नील आकाश 
में उडुगणों के समान भगवान्‌ के वत्षःस्थल पर यह रन्न अत्यन्त 
शोभित होते हैं; मध्य-मध्य में महामणियाँ अनेक चन्द्रमा तथा 
सूये के समान दीप्यमान होती हैं । 

दिव्य दीप्त नीलवर्णं पर ये नानाविध मौक्तिक, स्तवक, रन्न 
ओर वन्य पुष्प आदि के द्वारा विविध प्रकार के वर्ण परस्पर 
से सुरंजित हे! रहे हैं। इन सबकी सम्मिलित शाभा अति 
विलक्षण है। इस दिव्यातिदिव्य शाभा और सौन्द्ये पर, 
इसके अति सुरम्य सौरभ और मधुरतम मकरन्द पर मेंडराते 
हुए गुआारव करनेवाले भ्रमर भगवान्‌ के गुणगान करनेवाले 
नित्यमुक्त भक्त हैं । 
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इस दिव्य मङ्गलमय विग्रह के सर्वोङ्ग में कुङ्कममिश्रित 
हरिचन्दन का ऐसा सुन्दर शुञ्र विलेपन है जैसे महेन्द्र- 
नीलमशिपवत पर चन्द्रमा की चन्द्रिका. फैली हो और उस 
` चन्द्रिका में उज्ज्बल नीलिमा जगमगा रही हो । ऐसी इस 
उज्ज्वल नीलिमायुक्त चान्द्रमसी ज्योत्स्ना से सुशोभित स्वरूप से 
दिव्यातिदिव्य अष्टविध सौगन्ध्य का प्रादुभोव हो रहा है। भग- 
वान्‌ के देवदुलेभ दिव्यातिदिव्य वदनारविन्द का दिव्यातिदिव्य 
सौगन्ध्य परम भावुकों को ही अनुभूत हाता है। इस ( १) 
भगवदीय दिव्यवदनारविन्द के परम दुलभ सौगन्ध्य के साथ, (२) 
सवोङ्ग में हरिचन्दन का जो विलेपन है उसका सौगन्ध्य हे, (३) 
उस हरिचन्दन में जा कुकुम मिली हुई है उसका भी एक अति 
मनोहर सौगन्ध्य है, ( ४ ) पुष्पमालाओं के मध्य में जा तुलसिका ` 
है उसका शीतल मधुर दिव्य सौगन्ध्य कुछ और ही है, फिर ( ५ ) 
अनेकविध सौगन्ध्योपेत वन्यपुष्पस्तवकों का सौगन्ध्य अपनी 
सत्ता अलग बता रहा है, ( ६) हरिचन्दन का सौगन्ध्य और 
कुंकुम-कस्तूरी का सौगन्ध्य दोनों मिलकर एक तीसरा ही अद्भुत 
सौगन्ध्य अनुभूत करा रहे हैं, ( ७ ) कुंकुम-मिश्रित हरिचन्दन और 
वन्य पुष्प दोनों के सौगन्ध्य मिलकर भी एक विलक्षण सौगन्ध्य 
उत्पन्न कर रहे हैं, और (८ ) भगवदीय वद्नारविन्द का सोगन्ध्य 
तथा इन सब पुष्पादि सामग्रियां का सौगन्ध्य, ये सब मिलकर एक 
अति विलक्षण अति दिव्य अति मनाहर सौगन्ध्य समुत्पन्न कर 
रहे हें। ये भगवदीय दिव्य मङ्गलमय विग्रह के दिव्यातिदिव्य 
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अष्टसौगन्ध्य हैं और ऐसे ही दिव्यातिदिव्य अष्टसोगन्ध्य 
भगवान्‌ के वामपाश्व में विराजनेवाली श्री वृषभानुनन्दिनीजी 
के भी मङ्गलमय विग्रह से प्राुभू त हा रहे हैं । 
दोनों के द्विविध अष्टसौगन्ध्य मिलकर एक अलौकिक सौगन्ध्य- 
माधुये-सुधा का वषण कर रहे हें । दयितास्तनमणडलवत्ति कुकुम- 
कस्तूरिका-मिश्रित हरिचन्दन-विलेपन के दिव्यातिदिव्य सौगन्ध्य की 
कल्पना और अनुभव परम भावुक के सिवा कौन कर सकता 
है? फिर इन पर भगवान्‌ के दिव्यातिदिव्य सौगन्ध्यापेत श्री- 
चरणों का संयाोग--और उससे उत्पन्न होनेवाला दिव्यातिदिव्य 
सौगन्ध्य ! परम मनोहर, अत्यन्त सुकोमल चरण ! उन श्रीचरणां 
को परम भक्त त्रजाङ्गनाएँ अपने वत्षःस्थल पर लेती हुई सक्कचाती 
हैं और कहती हैं कि ये कठोर अङ्ग श्री भगवान्‌ के सुकोमल चरणां 
में गड़े गे ! इस दिव्यातिदिव्य भाव की कल्पना भी कोइ पूणं काम- 
जित परम भाबुक ही ठीक तरह से कर सकता है और तब दयिता- 
स्तनमणडलवत्ति कुङ्गम-कस्तूरिका-मिश्रित हरिचन्दन-विलेपन के 
ौगन्ध्य के साथ श्री भगवान्‌ के श्रीचरण-सौगन्ध्य के दिव्यातिदिव्य 
संयाग-सौगन्ध्य के समास्वादन का अधिकारी दा सकता है। 
जिन्होंने ब्रज में. विहार करते हुए कहीं तृण में लगा हुआ कोई 
दिव्यातिदिव्य कुङ्कुम देखा और उसके परम दिव्य सौगन्ध्य से 
निश्चय किया कि यह दयितांस्तनमणडलवत्ति परम पावन हरि- 
चन्दन-विलेपन के दिव्य सौगन्ध्य से युक्त श्री भगवान्‌ के सुकोमल 
श्रीचरणों के सौगन्ध्य हैं--यह कुङ्कुम श्री वृषभानुनन्दिनीजी की 
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हृदयश्री और श्री भगवान्‌ के सुकामल अरुण चरणपडुजश्री के 
संयोग का परम सौभाग्य-स्वरूप है, उस कुट्ठुम से उन्होंने 
अपना सवोङ्ग विलेपन किया । कैसा अलैकिक प्रेम और भग- 
वद्भावतादात्म्य है ! भगवान्‌ के इस अप्टविध दिव्यातिदिव्य 
सौगन्ध्य को तथा श्री वृषभानुनन्दिनी के अष्टविध दिठ्यातिदिव्य 
सौगन्ध्य को और दोनों के संयागजन्य दिव्यातिदिव्य सौगन्ध्य को 
परम भाबुक उपासक ही जानते हैं । उपास्य के ये दिव्य सौगन्ध्य 
उपासकों को भी प्राप्त होते हैं । 
भगवान्‌ की कामकलभझुएड के समान सुडौल, गोल, सुन्दर 
चढाव उतार वाली दिव्य उउञ्चलनील भुजाओं पर भी अन्य 
, अङ्गां के समान ही कुङ्कुम-कस्तूरी-मिश्रित शरच्चन्द्रमरीचिवत्‌ दिव्य 
हरिचन्दन का लेप है। उस पर उज्ज्वल सुवर्ण-कङ्कणों और बाजू- 
बन्दों की उज्ज्वल पीतिमा भी कुछ-कुछ प्रतिबिम्बित हो रही है । हाथ 
के पजञों के साथ ये हाथ ऐसे माळम हो रहे हैं जैसे दिव्य लोक के 
पश्वशीष नाग हों। ये पाचों उँगलियाँ उन्हीं के पञ्चशीष जैसे 
हैं और इन उंगलियों में जा नख हैं वे पश्चशीष नागों के शीषेस्थ 
मणियों के समान ही चमक रहे हैं । 
करतल की सुकोमल अरुणिमा अरुण कमल की सी ही विक- 
सित हो रही है और करप्रष्ठ सवौज्ञ के समान ही उज्ज्वल नील हैं 
और उन पर ङुङ्कुम-कस्तुरी-मिश्रित दिव्य हरिचन्दन की चाँदनी 
छिटक रही है। डेंगलियां की सन्धि में अरुणिमा और नीलिमा 
का तारतम्य है। प्रष्ठभाग से संलग्न सन्धि का सूक्ष्म भाग 


~ 
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अधिकतर उज्ज्वल नील और तल से संलग्न सन्धिभाग अरुणिमा- 
विशिष्ट है। भगवान्‌ अपने इन अरुण करतलों में अपना राङ्क 
लेकर जब बजाते हैं तव यह धवलेोद्र शक्ल अरुणायमान होकर 
ऐसा प्रतीत होता है जैसे इन दो अव्जखण्डों के बीच कोई कल- 
हँस कलनाद कर रहा हो । 

श्री भगवान्‌ के दिव्य श्रीमुखाम्बुज में कुछुुम-मिश्रित हरिचन्दन के 
नानाभावपूर्ण नानाविध चित्र ललाट, कपाल, चिबुक और करों पर 
भावुक लोग चित्रित किया करते हैं। उज्ज्वल नील मुखाम्बुज, 
उसपर मकरन्द-पान के लोभी मधुपो की नीलिमा, मकराकृत 
कुएडलों की चश्चल दीप्तिमत्ता और किरीट की दि्यातिदिव्य शाभा, 
और इन्हीं विविध आभाओं के भीतर छुङ्कुम-कस्तूरी-मिश्रित दिव्य 
हरिचन्दन के परम मनोरम चित्र मिलकर ऐसी शोभा उत्पन्न करते 
हैं जिसका शब्दों द्वारा वणन नहीं हो सकता । उसका समास्वाद्न 
तो भावुकों का ही होता है। दिव्य सैन्द्येसम्पन्न मुखास्बुज ता 
मुखास्बुज ही है, भगवान्‌ के दिव्य करों की छटा को भी कोई 
लेशमात्र ही देख ले ता उसके दुःखगभ सारे सांसारिक सुख ही 
छँँट जाये । 

इस प्रसङ्ग में श्री राधावल्लभजी के मन्दिर में एक वेश्यासक्त 
राजकुमार की कथा प्रसिद्ध है। यह राजकुमार इतना वेश्यासक्त 
था कि 'उस वेश्या का एक क्षण के लिये भी विरह नहीं सह सकता 
था । वेश्या सामने न हो ता वह खा-पी नहीं सकता था 


ओर न कोई काम कर सकता था। उसकी वेश्यासक्ति 
३५ 
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छुड़ाकर उसे भगवद्धक्ति प्राप्त करा देनी चाहिये, ऐसी अनु- 
कम्पा सम्प्रदाय के आचायेश्री के हृदय में हुई । उन्होंने 
राजकुमार के अपने यहाँ लिवा लाने का प्रबन्ध किया । बिना 
वेश्या के राजकुमार भगवान्‌ के मन्दिर में भी नहीं जा, सकता था | 
इसलिये आचाय श्री ने उसे वेश्या के साथ ही आने की अनुमति 
दी । वेश्या के साथ, वेश्या का ही मु ह निद्दारते हुए, राजकुमार 
पधारे और श्रीभगवान्‌ के मन्दिर में भी ऐसे बैठ गये कि उनके सामने 
ता वेश्या थी और वेश्या के पीछे श्री भगवान्‌ की दिव्य मङ्गलमय 
मूर्ति। मूर्ति को राजकुमार नहीं देख सकते थे। आचार्यश्री ने 
वेश्या को राजकुमार के सामने ही रहने दिया पर ऐसा उपाय किया 
कि वेश्या के पीछे से भगवान्‌ का करारविन्द इनकी दृष्टि सें आ 
जाय। यहाँ भक्तपरवश भगवान्‌ ने आचार्यश्री की इच्छा के अलु. 
सार अपने करारविन्द में वह सौन्दय प्रकट कर दिया कि वह वेश्या- 
सक्त, क्षणमात्र में भगवदासक्त हो गया । वेश्या को देखते-देखते 
ही वेश्या के पीडे चमकते हुए करारविन्द पर इनकी जो दृष्टि पड़ी 
ता सदा के लिये वहाँ गड़ ही गई। करारविन्द्‌ के उस सौन्दर्य 
को देखते ही अनन्तकोटि ब्रह्माएड का मद्न-सौन्द्य अधोभूत हो 
गया । अधोक्षज भगवान्‌ के करारविन्द की दिव्य छटा ने राज- 
कुमार को सदा के लिये अपने वश में कर लिया । 
„ भगवान्‌ का दिव्यातिदिव्य सौन्द्यमाघुये ऐसा ही है कि एक 
क्षण के लिये भी उस सौन्दर्य-माधुयं का लेशमात्र भी किसी पर 
प्रकट हा जाय तो फिर वहाँ से वह लौट ही नहीं सकता । इस 
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सौन्दर्य-माधुये की स्फूर्ति भगवान्‌ की अनुकम्पा से विद्युद्धातिविश्ुद्ध 
अन्तःकरण में ही होती है। भगत्रान्‌ की अनुकम्पा जीव को दो 
प्रकार से प्राप्त होती है, एक तो अपने साधन से जैसे भ्रुव को प्राप्त 
हुई और दूसरे भगवान्‌ की अपनी दयामयी इच्छा से जैसे राजा 
परीक्षित को गर्भ में ही प्राप्त हुई। श्री भगवान्‌ के कणठ में अनेक- 
विध दिव्य वन्य पुष्पों के स्तवकादि से युक्त दिव्य सैगन्ध्यमय 
मालाएँ हैं । उनपर फिर कोटि-कोटि विद्यृतों की चश्वल दीप्ति का 
तिरस्क्रत करनेवाला सुवर्णोज्ज्वल चश्चल पीतपट ऐसा उल्लसित हो 
रहा है, जैसे महेन्द्रनीलमणि पबत पर दिव्य विद्युत्पुज चमचमा 
रहा हो और उसमें से दिव्य मङ्गलमय विग्रह की नीलिमा-दीपि 
भेदकर वाहर निकल रही हो । 

उञ्ञ्रल-नीलिमा-सम्पन्न वक्षःस्थल पर सुवर्णोज्ज्वल मङ्गलमय 
वामावत और दक्षिणावते रोमराजि दीख रही है। यहीं तो 
चपला चञ्चला श्रो महालक्ष्मों का निवास है। भगवान्‌ को भक्तों 
ने जो मालाएँ पहनाई हैं वे लक्ष्मीजी को गड़ती हैं, पर भक्तों पर 
आदर दिखाने के. लिये भगवान्‌ उन मालाओं. को पहने ही रहते हैं 
और सपन्नीजन्य दुःख लक्ष्मीजी के पीछे लगा ही रहता है। गले 
से लेकर पादाम्बुज तक लटकनेबाले पुष्पहारों के मध्य में जो तुल- 
सिका है उसका ता भगवान्‌ इतना आदर करते हैं कि लक्ष्मीजी से 
वह देखा नहीं जाता । पादाम्बुज में अवश्य ही लक्ष्मीजी तुलसी 
के साथ रहने में सुखी हैं, परन्तु वत्तःस्थल पर नहीं; उस पर 
ता लक्ष्मीजी अकेली ही रहना चाहती हें । वचक्ष:घ्थल के मध्य में 
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भगवान्‌ भ्रगु-चरण धारण किये हैं और लक्ष्मीजी से मानो यह 
कह्‌ रहे हें कि महालक्ष्मी ! यहाँ जो तेरी स्थिति है वह ब्राह्मण के 
. चरण से ही है। ब्राह्मण के चरण से यह हृदये 'हतांहस? होने के 
कारण ही चश्चला लक्ष्मी यहाँ अचला है। भगवान्‌ के वक्षःस्थल 
पर रहनेवाले ब्राह्मणचरण आर महालक्ष्मी दोनों ही एक स्वर 
से मानो यह कह रहे हैं कि जहाँ ब्राह्मणों के चरणों की रज 
पड़ेगी वहीं चश्चला लक्ष्मी स्थिर हो जायगी । लक्ष्मी वहाँ नहीं 
ठहरती जहाँ ज्ञान, विद्या, तप आदि नहीं हैं; क्योंकि ज्ञान, 
विद्या, तप, भूति आदि लक्ष्मी के ही रूप हैं । अर्थात्‌ श्री 
भगवान्‌ मानो यह सूचित करते हैं कि जहाँ त्राह्मण-चरण निवास 
करेगे वहीं श्रीनिवास होंगे और वहीं सकल प्रकार की श्री का 
निवास होगा । 
भगवान्‌ के दिव्यातिदिव्य कमल से सुकोमल वत्त:स्थल में ब्राह्मण 
के चरण कठोर नहीं प्रतीत हुए। उलटे भगवान्‌ को यह क्लेश 
हुआ कि इस वत्तःस्थल की कठोरता से श्रगु महाराज के सुकोमल 
चरणों में कुछ चोट ता नहीं आई। कारण, लक्ष्मी का जहाँ 
निवास होता है वहाँ हृदय में कठोरता आ ही जाती है। ब्राह्मण 
इस कठोरता पर पैर देकर भगवान्‌ की स्तुति करते हैं, यही ब्राह्मणों 
का ब्राह्मणत्व है । यह कठोरता-रूप अंहस भ्रगु-चरणों से चुला 
है और जहाँ कहीं यह अंहस है वहाँ वह त्राह्मण-चरणों से ही घुल 
सकता है और महालक्ष्मी का जा दिव्यातिदिव्य सुकोमल भाव है 
वह प्रकट हो सकता है । 
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इस दिव्य मङ्गलमय विग्रहरूप में अचिन्त्यानन्त ब्रह्मानन्द्‌- 
सुधासिन्धु स्वरूप परमतत्त्व भगवान्‌ ही श्यामीभूत होकर प्रकट 
हुए हैं। इनके गले में वक्षःस्थल पर गुःजाहार पड़ा हुआ है । 
ये गुआ_ाएँ कोडे प्राकृत गुञजाएँ नहीं हैं, ये सव परम तपस्त्रीं महामुनि 
हैं जिन्होंने इस पुण्यारण्य वृन्दावन धाम में भगवदीय लीला में 
योग देने के लिये गुजारूप धारण किया है । यहाँ मयूरपिच्छादि 
को भी भगवान्‌ ने अपना दिव्यातिदित्र्य धाम दिया है। इस 
वृन्दावन लीलाधाम की विलक्षण महिमा है, जिसे देखकर ब्रह्मा भी 
यहाँ 'गुल्मलताषधी' बनकर निवास करने की इच्छा करते हैं । 

वामावत्त और दक्तिणावत्तं उभय रोमराजियों के मध्य में ये भ्रगु- 
चरण हैं । इनपर वत्तःस्थल में जा दिव्य मालाएँ पड़ी हैं, उनसे भग- 
चदीय उष्टग न्धसैगन्ध्य से अतिमत्त हुए भ्रमरों की मधुर मङ्कार 
निकल रही है । नाभिप्रदेश में अति सुन्दर मनाहर तीन रेखाएँ 
(त्रिवलि) हैं और मध्य में यह दिव्य मनोहर सरोवर श्यामसलिला 
कालिन्दी का अति विलक्षण आकर्षणवाला भँवर सा साह रहा है । 
इसी से तो सारे ब्रह्माएड का प्रादुभोव हुआ दै । 

भगवान्‌ की सुजाएँ, भावुका की कल्पना के अनुसार, दा भी 
हें और. चार भी । इनका गठन कैसा सुन्दर और कैसा गाल! और 
घुमाव, चढाव तथा उतार भी अत्यन्त मनाहर ! सबोज्ञ के समान 
इन पर भी कुङ्कुम कस्तूरिका-मिश्रित हरिचन्दन का शुभ्र लेप है। 
सुजाओं की दीस्तिविशिष्ट नीलिमा हरिचन्दन की शुभ्रता और 
करारविन्द के अन्तभोगों की अणिमा तीनों मिलकर नखमणि- 
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ज्योति के घाट पर कैसा दिव्य मनोहर गङ्गा-यमुना-सरस्वती का 
सङ्गम साध रहे हैं। इन दिव्य मनाहर भुजाओं में शाङ्क चक्र गदा 
पद्म सुशाभित हैँ। शङ्क जलतत्त्व है, कैमादिकी गदा ओजतत्त्व है, 
सुदर्शन चक्र तेजस्तत्त्व अथवा यदि खड्ग देखें ता नभस्तत्त्व है । 

भगवान्‌ के दिव्य कटितट में कांची ( मेखला ) है जिसकी कई 
लड़ें हैं। कटितट से गुल्फ-पर्यन्त पीताम्बर परिधान किये हैं जो 
अति सूक्ष्म और दिव्य है। उसमें से भगवान्‌ की नीलकान्ति- 
दीप्ति स्पष्ट ही उद्भासित हा रही है । पीतपट से समाच्ळन्न भगव- 
दीयदीप्तिमत्ता और नीलिमा से युक्त वह नानाविध रत्नों से जटित 
मुक्तामध्य मेखला नितम्ब-बिम्च पर आकर अत्यधिक सुशोभित हो 
रही है। कांची की बड़ी मधुर झनमनाहट है । भगवान्‌ यहाँ 
ज्ञानमुद्रावाले परम शान्त गम्भीर पुरुष नहीं हैं । ' यहाँ ता चश्चल 
चपल त्रिभङ्गी छविवाले वंशीधर श्रीकृष्ण हैं, जिनकी चश्चलता 
ब्रजाङ्गनाओं के अश्चल पकड़ने में भी नहीं चूकती । वाह री वह 
कामजित्‌ दिव्य चञ्चलता, जिसको सम्वोधन कर चश्चलता को प्राप्त 
ब्रजाङ्गना परमरसरसिकों के विनोदार्थ ही मानो यह कहती है कि-- 

मुञ्चाञ्चलं चञ्चल पश्य लाकं बालोऽसि नालेकयसे कलङ्कम्‌ ! 

भावं न जानासि विलासिनीनां गोपाल! गोपालनपणिडतोऽसि।। 
भगवान्‌ ने .किसी त्रजाङ्गना का मानो अश्चल पकड़ां। उस पर 
व्रजाङ्गना ठिठककर कहती है कि “अरे चश्चल ! मेरा अश्चल 
क्यों पकड़ा है? छोड़, छोड़; लाग देखेंगे ता तुझे या मुझे 
कया कहेंगे ? लाकलाज का तुझे कुळ ध्यान नहीं, तू कैसा गंवार 
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है ?? इस पर भगवान्‌ ने उस त्रजवनिता का अश्चल छोड़ दिया 
और दूसरी ओर देखने लगे। तव ब्रजाङ्गना कहती है, “आखिर 
तू है वही गौएँ चरानेवाला चरवाहा । तू विलासिनियों का भाव 
क्या सममे ? "गोपाल ! गोपालनपणिडतोऽसि’-गापाल ! तू 
गा-पालन का ही पणिडत है ।” अथवा “गोपाल ! गोपाल! न 
` परिडतोसि !! अरे गापाल ! इधर तो देख ! तू ता कुछ समता 
ही नहीं । 

इस दिव्य चाश्चल्य की लीला से मुग्ध हकर जा इस गा-पालन- 
पणिडत गापालवाल के निष्कलङ्क दिव्य क्रीडन में अनन्य होकर 
सम्मिलित हुए वे ही संसार में धन्य हुए! अन्यों के लिये ता यहाँ 
भकना भी निषेध है । 

भगवान्‌ के ऊरु कदलीस्तम्भ से कहे जाते हैं । कदलीस्तम्भों में 
जो स्थूलता-सूक्ष्मता का तारतम्य तथा जो चिक्रणता होती है वही 
यहाँ विवक्षित है। यहाँ भी वही दीप्रिविशिष्ट . नीलिमा है जा 
पीताम्बर की मनाहर पीतिमा को भेदकर बाहर निकल रही है। 

श्री भगवान्‌ के अतसिका-कुसुम के से उज्ज्वल नील ऊरुद्य 
श्री गरुड़जी के स्कन्धों पर अति शोभायमान हो रहे हैं। यह 
गरुड़जी साक्षात्‌ ऋक , साम, यजुः स्वरूप शव्दत्रह्म हैं, जिन पर 
शब्दातीत अशेष विशेषातीत सच्चिदानन्दघन अक्षर परत्रह्म परमात्मा 
अधिष्टित हैं---' 'त्रिद्दवेदः सुपर्णाख्या यज्ञं वहति पूरुषम्‌ |”? 

भगवान्‌ के वाम स्कन्ध के ऊपर से दक्षिण स्कन्ध के नीचे 
कटितट तक वतु लाकार त्रित्रृत सुवर्णोज्ज्बल पीत यज्ञोपवीत सुशो- 
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भित है । यह्‌ ब्रह्मसूत्र एकाक्षर प्रणव है, जा अनन्तकोटि ब्रह्माएड 
का मूलसूत्र है । 
भगवान्‌ जा केवल सविशेष नहीं, केवल निर्विशेष भी नहीं, 
प्रत्युत: सविशेष निर्विशेष दोनों मिले हुए पूणं परब्रह्म हैं, वही इस 
सङ्घ लमय विग्रह रूप में प्रकट हुए हैं। गरुड़, शेष तथा शाङ्ग- 
चक्रादि अङ्ग जा इस लीलावि्रह में प्रकट हैं, वे भी उनके पूर्ण 
परब्रह्म स्वरूप में अभिन्नरूप से अन्तगंत हें । साङ्गोपाङ्ग परम 
भगवत्तत्त्व ही इस लीलामय विग्रह में प्रादुभू त है। इस लीलामय 
विग्रह की स्थिति अव्याकृत में है। ` कुछ आचायो का ऐसा मत है 
कि यहाँ भी उनका निवास अक्षर ब्रह्म में है। परब्रह्म के अक्षर 
रूप तीन हें--( १) माया, (२) मायाविशिष्ट चेतन्य और 
( ३) परात्पर पूण ब्रह्म । अव्याकृत मायाविशिष्ट चेतन्य ही शेष 
भगवान्‌ हैं, उन्हीं में श्री भगवान्‌ का निवास है “अव्याङ्तमनंताख्य- 
मासनं यदधिष्ठितः” । तमोरजोलेश से असंस्प्रष्ट, महावाक्यजन्य 
ब्रह्माकारा वृत्ति रूप में परिणत विशुद्ध सत्त्व ही कमल है ““धर्म- 
ज्ञानादिभियु कं सत्त्वं पद्ममिददोच्यते |?” ओजः तत्त्व गदा है, अप्तत्त्व 
शाङ्क है, तेजस्तत्त्व सुदशेन है और नभानिम कृपाण नभस्तच्व है । 
भगवान्‌ के जालुद्रय श्री महालक्ष्मी के अति सुकोमल अरुण 
काए-कमलों से लालित हैं । गुल्फों में अनेकविध आभूषण और 
. रत्नजटित नूपुर हैं, जिनकी झङ्कार से त्रिभुवन आह्वादित दाता है । 
आत्माज्यातिविग्नह कैस्तुभमणिसुशाभित उज्ज्वल नील कण्ठ देश से 
युल्फप्रदेश पर्यन्त नील पदारविन्द-पारद्शी उज्ज्वल पीतपट उभय 
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पाश्व में विद्युताओं सा चमक-दमक रहा है और उसका नाना- 
विध रत्नों से जटित किनारा अपनी रङ्ग-विरङ्गी छटा उसमें मिला-. 
कर एक अति विलक्षण शोभा उत्पन्न कर रहा है। उसे भावुक 
देख-देखकर. अपने नयनों की आस पूरी किया चाहते हैँ। पर 
भगवदीय दिव्य मङ्ळलमय विग्रह की यह सारी शोभा अनन्त और 
नित्य नवीन हाने से सदा ही उस सौन्द्य-सुधारस-पान की प्यास 
अधिकाधिक बढानेवाली है । 

श्री भगवान्‌ के चरणारविन्द में कुकुम-मिश्रित हरिचन्दन के 
नानाविध अति सुन्दर मनोहर चित्र अङ्कित हें । पादांगुलियों पर 
जा नख हैं वे माना दिव्यातिदिव्य मोती हैं या इन्हें दिव्यातिदिव्य 
नखमणि कह सकते हैं । इनकी चन्द्रमा सो य्यास्स्ना के किंचित्‌ दशेन 
मात्र से सारे ताप शान्त हो जाते हें । त्रिविध तापों को तत्वण 
हरनेवाली इस नखमणिचन्द्रिका की शोभा वणन करते हैं 
श्रीमधुसूदनजी -- 

पदनखनिविष्टमूत्तिकः एकादशतामिवावहन्निष्ठाम्‌ । 
यं समुपासते गिरिशः वन्दे तं नन्दमन्दिरे कञ्चित्‌ ॥ 

भगवान्‌ शाङ्केर मानो आनन्दकन्द श्री कृष्णचन्द्र का अचेन 
कर रहे हैं और भगवान्‌ के चरणों में नतमस्तक होकर नखमणि- 
चन्द्रिका निहारते हुए उन दिव्य निमंल नखमणियों में अपनी ही 
मूत्ति समाई हुई देख रहे हैं। कवि कल्पना करते हैं कि जिनके 
पदनखों में गिरिश की मूर्ति समाई हुई है, मानो दश नखमणियों 
में दश रुद्र और एकादश स्वयं निहारनेवाले, इस प्रकार एकादश 
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रुद्र हा रहे हैं, ऐसे गिरिश जिनकी उपासना करते हैं, उन नन्द- 
.मन्दिर में विराजनेवाले परमांद्‌सुतचमत्कारकारी अनिर्वाच्य “कञ्चित्‌? 
को मैं प्रणाम करता हँ । 
यहाँ भगवान्‌ श्री शाङ्कर को पदनखनिविष्टमूत्तिक रूप में देखकर 
कोई यह न समझे कि भगवान्‌ शाङ्ग भगवान्‌ श्रीकृष्ण से कुछ 
निम्न या भिन्न हैं। दोनों अभिन्नहृत्‌ और एक-दूसरे के आत्मा 
हैं। श्रीशङ्कर कैन हैं और शाङ्करतत्त्व क्या है, यही प्रश्‍न श्रीकृष्ण 
के सामने युधिष्ठिर ने श्री भीष्मजी से किया था। उस समय 
भीष्मजी ने यही उत्तर दिया कि शाङ्कर तत्त्व अति गूढ़ है, में 
उसके कहने में असमथ हूँ, श्रीकृष्ण ही उस तत्त्व को प्रतिपादन 
कर सकते हैं । श्रीकृष्ण ने शिवतत्त्व बताया पर यही कहकर कि 
यह तत्त्व अत्यन्त दुरवगाह्य है और मैं जो कुछ कहूँगा, श्री शाङ्कर 
की छुपा से ही कह सकू गा। भगवान्‌ रामचन्द्र का जब अवतार 
हुआ तव यह कथा प्रसिद्ध है कि श्री शाङ्करजी श्री रामचन्द्रजीं के 
यहाँ पौराणिक वेश में गये थे और रामचन्द्र को पुराण सुनाते 
थे। एक वार रामभद्र के कहने पर जब पौराणिक श्री शङ्कर शिव- 
तत्त्व का प्रतिपादन करने लगे तब पौराणिक श्री शङ्कर की मूर्त्ति 
रामभद्र रूप में और रामभद्र की मति श्री शङ्कर रूप्‌ में सबका 
दिखाई दी । श्री विष्णु और श्री शिव यथाथ में परस्परात्मा हैं 
यही वात समझनी चाहिये। इनके जा वर्ण हैं वे भी इसी बात 
को सूचित करते हैं । श्री शक्कर तमोगुण के अधिष्ठाता हैं पर 
उनका वणी काला नहीं झुश्र है और सत्त्व के अधिष्ठाता श्री विष्णु 
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का वर्ण शुभ्र नहीं श्याम है। यह क्या वात है? यह ध्यान का 
प्रकष है । श्री शाङ्कर श्री विष्णु का ध्यान करते हैं इस कारण उनका - 
वणे झु्र है और श्री विष्णु श्री शक्कर का ध्यान करते हैं इस कारण 
उनका वणे श्याम है। यह एक दूसरे के अभिन्नह्ृत्‌ प्रेम ध्यान 
का ही प्रकष है । | 

श्री शङ्कर भगवान्‌ की शुभ्र दिव्य मर्ति पदनखमणियों में जो 
झलक रही है वह इन पद-नखों की दिव्यातिदिव्य स्वच्छता का 
द्योतन है। इन नखों के पाश्व और अम्रभाग में जो अरुणिमा है 
उससे यह स्वच्छता किस्चित्‌ अरुण हा रही दै । ऊपर चरणों के 
प्रभाग की नीलिमा, प्र और नखों की सन्धि की अरुणिमा 
आर पद-नखों की स्वच्छता इन तीनों का यह त्रिवेणी-संङ्गम परम 
भावुकों के ही अवगाहन करने का दुलेभ स्थल है । यहाँ की यह 
शोभा और इसके साथ वनमाल और तुलसिका तथा ङुङ्कुम- 
कस्तूरी-मिश्रित हरिचन्दनादि से युक्त दिव्य अप्टसौगन्ध्य परम 
भाग्यवानों को ही प्राप्त हाता है । 

परम भावुकों के परमाराध्य ये ही पादारविन्द हैं। मुनी 
के सन-मधुप इन्हीं चरणाम्बुजों का आश्रयण करते हैं। ये ही 
परमहंसास्वादित चरण है । इन्हीं चरणारविन्दगत तुलसी- 
सौगन्ध्य के वायु से संस्र्र होकर सनकादि मुनोन्द्रो के हृदय में 
प्रविष्ट होने से, उनके भी तन मन प्राण क्षुव्य हुए और भगवान्‌ 
के चरणों की ओर उनको राग हुआ । इसी दिव्य क्षोभ से 
सात्त्विक अष्ट भाव प्राढुभू त होते हें । भगवान्‌ के अन्य अङ्गों ने 


~ 
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मुनीन्द्रो को इतना नहीं माहा जितना कि इन चरणाम्बुजों ने । 

“इन चरणों की दिव्य सौगन्ध्यमय शाभा पर वे मानों बिक गये 

और उन्होंने यही प्रार्थना की कि हमारा यह मन मत्त सङ्ग के 

समान आपके चरणारविन्द में लालायित रहकर सदा यह दिव्य 

मकरन्द पान करता रहे । 

भगवान्‌ के चरणतल दिव्य कमल पर न्यस्त सुशोभित हें । 
'विशुद्ध सत्त्व ही यह कमल है। विशुद्ध अन्तःकरण पर ही तो 
भगवान्‌ का प्रादुर्भाव हाता है । सुकोमल कमल की अति कोमल 
पँखुड़ियां को अनन्तकोटि गुणित सुकोमलता. भी महालक्ष्मी के 
चरणाम्बुजों की सुकोमलता की बराबरी नहीं कर सकती । महा- 
लक्ष्मी फेक रं कमलों की सुकोमलता उससे भी सूक्ष्म है और उससे 
भी कहीं अधिक सूक्ष्म भगवान्‌ के चरणों की सुकोमलता है, जिसकी 
किसी प्राकृत उपमान से कल्पना नहीं हा सकती। हाँ, इन उप- 
मानों से कल्पना करने में सहायता मिलेगी, यथाथ वाध ता 
भगवत्क्रपा से ही सम्भव है | 
श्रीभगवान्‌ के चरणचिह्ण अलौकिक श्रीशोभा और सौन्दय- 

स्वरूप हैं। जिस किसी ने इन चरणचिहों का सौन्दर्यं देखा, 
उसी की दृष्टि सदा के लिये उनमें स्थिर हो गई। भगवान्‌ 
के भक्त इन्हीं चरणचिह्णों को देख-देखकर अपने कामादि 
दुभावो को नष्ट करने में समर्थ होते हैं। ये चिह्न किसी 
आचाय के मत से १५, किसी के मत से १६ और किसी के 
मत से १९ हैं। 
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श्रीभगवान्‌ के दक्षिण पादाज्लुष्ट.में एक दिव्य चक्र है। इस 
चक्र के ध्यान से चिदूअन्थि का छेदन होता है। अङ्गुष्ठ के पव में 
जव का ध्यान है, जो सुख-सम्पदा का देनेवाला है। अङ्गुष्ठ और 
तजेंनी के बीच में से चरण के मध्य तक एक ऊध्व रेखा है। 
अङ्गु के चक्र के अधोभाग में तीन चिह्न हैं--पव में जव, मूल में 
चक्र और नीचे की ओर तापनिवारक छत्र है । मध्यमाङ्कुली के 
सूल में कमल है। यह अति शोभन है। यहाँ ध्याता का मन- 
„ मधुप मुग्ध हो जाता है। इस कमल के नीचे ध्वज है जिसके 
अनुसन्धान से सव अनर्था का नाश होता है। कनिष्ठिका के 
सूल में बज्र है जिसके ध्यान से भक्तों के पाप-पवत नष्ट हो जाते 
हैं। एड़ी के मध्य में अङ्कशा है जो भक्तचित्त के मत्तगयन्द को 
वश करनेवाला है। | 
श्रीभगवान्‌ के दक्षिण पाद का परिमाण लम्बाई में १४ अङ्कुल 
है और चौड़ाई में छः अङ्गुल है । पद के मध्य भाग में ४ अङ्कुलस्थान 
में कलश-चतुष्य हैं और उनके अगल-वगल ४ जम्बूफल हैं । 
अधोभाग में द्वितीया का चन्द्र अङ्कित है जो भक्तों के शुभ का 
सूचक है । उससे भक्त के आह्वाद की उत्तरोत्तर वृद्धि होती है। 
चन्द्रमा के नीचे गापदी है जा भवसागर को गापद्‌ के समान कर 
देता है । अर्थात्‌ भगवत्समाश्रयण करने वाले भवसागर को गोपद 
के समान बिना प्रयास ही पार कर जाते हैं । 
श्रीभगवान्‌ के वामपादाङ्कुष् के मूल में दिव्य शङ्क है। उसका 
ध्यान करने से पार्थिव जड़त्व दूर हाता है और सब मल घुल जाते 
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हैं. तथा ऋक्‌ , साम, यजुरादि शुद्धातिशुद्ध मानसीवृत्तिरूपा समस्त 
'विद्याएँ ऐसे स्वच्छ अन्तःकरण में प्रस्फुरित होती हैं जैसे कि ध्रुव के 
कपोल में शाङ्कस्पशो के होते ही उसे समस्त विद्याएँ एक क्षण में 
प्राप्त हा गई । वामचरण की मध्यमाङ्गली के मध्य में अस्वर 
का अनुसन्धान है। अम्बर ( आकाश ) जैसे असङ्ग है वैसे ही 
इसके ध्यान से ध्याता का चित्त भी विषय-राग से विमुक्त और 
असङ्ग होकर व्यापक परत्रह्माकाराकारित हो जाता है। वाम- 
पादारविन्द में चार स्वस्तिक हैं, ये सकल शुभ के सूचक हैं | 
'स्वस्तिकों के वीच में अष्ट कोण हैं। किसी के मत से ये अष्ट- 
'महासिद्धियों के देनेवाले हैं और किसी के मत से यह अष्ट लाक- 
'पाल हैं जो यहाँ भक्तों की प्रतीक्षा किया करते हैं। वासपाद की 
कनिष्टिका में सूये-तत्त्व अङ्कित है जिसके अनुसन्धान से अनेक 
प्रकार के. ध्वान्त तिरोहित होते हैं। वामपादारविन्द में ज्यारहित 
इन्द्र-धनुष का अनुसन्धान है। धनुष के पीछे चार कलश हैं । 
इनके बीच में त्रिकोण है जो त्रिलोकेश्ववाधिकार सूचित करता है। 
-त्रिलोकेश्वर्य की प्राप्ति के लिये इस त्रिकोण का अनुसन्धान है। 
'पर भगवद्भक्ति जिनमें पूणं हाती है वे भगवान्‌ को छोड़ त्रैलाक्य 
के पीछे नहीं भटका करते। परम भक्त ता वही है जिसकी 
भक्ति-गङ्गा की धारा अनवरत श्रीकृष्णचन्द्र रूप आनन्दसुधा- 
सिन्धु की ओर ही प्रधावित हाती है। भगवदीय कथासुधा का 
“पान करते-करते कुछ काल में भगवत्कथा से अनुरांग होता है 
आर यह अनुराग बढ़ते-बढ़ते प्रभु-चरणों में अनन्य हो जाता 
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है। ऐसी अनन्य भक्ति जिसे प्राप्त हुई वह लवनिमेषार्थ के लिये 


भी त्रेलोक्यैश्वर्य के लिये भी प्रभु चरणों से प्रथक्‌ नहीं होता । 
त्रिकोण से दूसरा अभिप्राय त्रेंगुश्य-विषय भो ले सकते हैं--- 
मां च योऽव्यभिचारेण भक्तियोगेन सेवते । 
स गुणान्‌ समतीत्यैतान्‌ ब्रह्मभूयाय कल्पते |॥ 

अथवा यह कहिये क्रि ऋक-साम-यज्ञुः इन तीनों वेदों से प्रतिपाद्य 
जो तत्त्व, उसकी प्राप्ति का यह सूचक है--वेदैश्च सर्वेरहमेव वेद्यः । 
सनोवाककाय तीनों से भगवान्‌ ही वन्य हैं और तीनों अवस्थाओं 
में भी वही एक आराध्य हें । ऐसी अनेक प्रकार की कर्पनाएँ 
इस विषय में भाडुक कर सकते हैं । 

श्रीभगवान्‌ के चरणचिह्न श्रीविष्णु पुराण में १५ ही मिले । जीव- 
गोस्वामी आदि आचायाँ ने १९ निश्चित किये हैं । श्रीचरणों के अङ्गलादि 
परिमाण भी हैं । इन परिमाणों को देखें ता १६ ही चिंह रहते हैं । 

श्रीभगवान्‌ के रूप और वणे आदि की भावना के अनुसार 
ही कल्पना करनी चाहिये । सगुणरूप में भगवान्‌ स्वतन्त्र नहीं 
होते-भक्त-भावना के अधीन होते हैं; क्योंकि भक्त की भावना- 
सिद्धि के लिये ही उनका प्रादुभोव होता है । स्वयं ब्रह्माजी ने 
भगवान्‌ की स्तुति करते हुए कहा है कि-- 

यदू यदू घियात उरुगाय विभावयन्ति, 
तत्तद्वपुः प्रणयसे सदनुग्रहाय ॥ 

भगवान्‌ भक्तों के पराधीन हैं । स्वेच्छामय हैं अथोत्‌ स्वकीयो 

को इच्छा के अधीन हैं। 'तं यथायथापासते तयैव भवति? ऐसी 
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शति है और गीता का भी यह बचन प्रसिद्ध है कि 'ये यथा मां 
प्रपचचन्ते तांस्तथैव भजाम्यहम्‌ | अनन्तकोटि ब्रह्माएड के निदान 
भगवान्‌ ओर भगवान्‌ के निदान भक्त | इसलिये सवंजगन्निया- 
मक भक्त ही हुए । ये यदि श्रीभगवान के पदचिह्णों को जरा इधर 
उधर कर द ता ऐसा करने में वे स्वतन्त्र हें । वे जा भी कल्पना 
करगे वह सत्य है। वह कल्पना सत्य होती है इसी से तो भक्तों 
का कल्पना के अनुसार भगवान्‌ नित्य नये रूप मं प्रकट हात हैं । 
मनुष्य के मन का यह स्वभाव है कि वह नित नई बात चाहता है । 
इसलिये भाबुकों के नित्य नृतन कल्पना करनी आवश्यक ही है । 
भगवान्‌ के रूप ही नहीं, भगवान्‌ के चरित्र भी भावुकों को नित्य 
नवीन प्रतीत होते हैं । 
तस्यांध्रियुगं नवं नवम्‌ | 
श्रीभगवत्तत्त्व तो अनन्त है। जैसे जैसे जिसका मन विशुद्ध 
हाता जाता है वैसे वैसे उसे नव-नव रूप-चमत्क्रति देखने को 
मिलती है । भगवान्‌ के दिव्य मङ्गलमय विग्रह में नित्य नवीन 
कल्पना करने में सच्चे भावुक स्वतन्त्र हैं। उन्हें भगवान्‌ के 
भूषणवसनादि में नित्य नई नई कल्पना करनी ही चाहिये। 
सुण उपासकों के लिये यह आवश्यक है। जैसे, भगवान्‌ के 
पीतपट को कहीं विद्युत्‌ का उपमान दिया गया है ता कहां 
कद॒म्ब-किजल्क की सी आभा बताई गई है और कहीं रविकिरण 
की उपमा दी गई है। इसी प्रकार नखमणि कहाँ मुक्तापंक्ति हैं ता 
कहीं नीलिमा, अरुणिमा ओर स्वच्छता के दिव्य सम्मेलन का ध्यान 
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है और कहीं उसमें अँगूठियां की दीप्तिमत्ता भी मिली हुई है और 
नखमशि-मणडल की ज्योत्स्ना ऊध्व में उच्छ्वसित हो रही है । 

भगवान्‌ के श्वङ्गार के सम्वन्ध में इसी प्रकार आठों याम' 
की अष्टविध कल्पनाएँ हैं। भगवान्‌ का रूपसौन्दये-माधुरय 
प्रतिक्तण नवीन होता रहता है, इसलिये कम से कम ८ पहर में 

८ वार ता नवीन कल्पना करनी ही चाहिये । इसी प्रकार मुक्ता- 
माल, शुजा, किरीट, मयूरपिन्छ आदि के विषय में बड़ी-बड़ी 
कल्पनाएँ भक्तों ने की हैं। भगवान्‌ का मयूरपिच्छविनिर्मित मुकुट 
बड़ हाता है, अथोत्‌ कहीं दक्षिण और कहीं वाम ओर झुका रहता 
है । यह दक्तिण-वाम ओर का वॉकपन श्रीकृष्ण और श्रीराधिकाजी 
का परस्पर स्त्रात्मापंण सूचित करता है। दोनों के आभूषण भी 
परस्पर स्वात्मापण का भाव लिये हुए रहते हैं। आनन्दकन्द 
श्रीकृष्णचन्द्र और श्रीवृषभानुनन्दिनी के परस्पर स्वात्मापेण और 

मिलन के अनेक भाव हैं। श्रोवृषभानुनन्दिनी के बिना श्रीकृष्ण- 

चन्द्र का ध्यान पूणे नहीं, क्योंकि श्रीराधिकाजी का सौन्दर्य-माधुर्य 
ही श्रोकष्ण चन्द्र का दृमग्विषय है । उसका वणन सनकादि मुनीन्द्र भी 
नहीं कर सके वह वणेनातीत है । श्रीराधिकाजी का गौर तेज 
श्रीकृष्णचन्द्र की श्याम कान्ति में और श्रीकृष्ण की श्यामकान्ति 
श्रीवृषभानुनन्दिनी की गौर कान्ति में भावुकों के देखने की वस्तु है । 
अस्तु, इस प्रकार युगल मूत्ति का नानाविध भावों से अनु- 
सन्धान करते-करते मल सवंथा धुल जाने पर विशुद्ध अन्तःकरण 
में भगवस्स्वरूप का प्राकट्य होता है । 
४० 
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भाबुक जन ह्ृदयेश्वरी श्रीजनकनन्दिनी सहित साङ्ग श्रीरामचन्द्र 
का ध्यान करते हैं। अद्भुत अनन्त दिव्य दीप्रियां से शामित 
नवाम्बुदश्यामल अङ्ग माना सनेह सोने झुषमा-श्वङ्गारसार-सवस्व 
से ही निर्मित हुए हैं । श्रीअङ्ग में एक-एक रोम के अपार सौन्दर्य, 
माधुर्य, लावण्य पर अनन्तकोटि कन्दपं और अपरिगणित निर्मल 
अम्ृतमय निष्क्ङ्क पूर्णचन्द्र लज्जित होते हैं । श्रीरामचन्द्र सन्तो _ 
के हृदय-कमल को प्रफल्धित करनेवाले अलौकिक दिव्य सूर्य हैं । 
किंवा श्रीजनकनन्दिनी के हृदयस्थ पूर्णानुराग-रससार-सागर से 
समुद्भूत अद्भुत अलौकिक निष्कलङ्क पूर्णचन्द्र हें । श्यामल तमाल 
सरीखी अङ्ग की दिव्य दीप्ति है। किंवा श्यामामृत-महेदधि- 
सारसमुद्‌भूत श्यामल महोमय चन्द्र के समान श्री अङ्ग की 
कान्ति है । अथवा श्रृङ्गार-रससार-सरोवर-समुद्भूत श्यामलता- 
गर्भित सुवर्णवणं पङ्कज के समान स्वरूप है। जैसे मयूर की 
नील-पीत-मिश्रित विलक्षण छवि होती है, वैसे ही उससे भी 
शतकोटि गुणित आकर्षक चमकीली श्यामलता और अदूभुत 
आकषंण-गुण-सम्पन्नता प्रभु के श्रीअङ्ग में निहित है। किंवा 
जैसे वैदूयेमणि की नील पीत हरित नाना-वण-मिश्रित दीप्तिमयी 
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छवि होती है वैसे ही प्रभु की मङ्गलमयी मति में अलक्ष्य 
अर अवितक्य एवं अदभुत श्यामल हरित पीत दीप्तियां का 
सामजस्य हे । 

यद गौर तेज श्रीआह्वादिनी शक्तिरूपा प्रभु की प्राणेश्वरी का 
है और श्यामल तेज प्रभु का ही है। हरित तेज मानों दोनां 
तेजों के सम्मिश्रण से आविभूत हुआ है एवं महेन्द्रनीलमणि 
कें जीवनधन नीलमणणीन्द्र से भी शतकेटिगुशित अधिक अदू- 
सुत श्यामल महोमयी प्रभु की श्रीमूर्ति सें छुङ्रुम-मिश्रित हरिचन्दन 
के विलिम्पन हैं 

श्यामल अङ्ग पर सक्षम पीतिमा ऐसी शोभित होती है, जैस 
दिव्य नीलमणीन्द्र पर शारद्ऋलु के चन्द्रमा की शीतल सुकामल 
अस्रृतमयी चन्द्रिका छिटकी हो। सोन्दये-माधुये-सुधा से भरपूर 
प्रमानन्दरस वरसनेवाले लोकोत्तर अभिनव नील नीरद से भी 
शतक्राटिगुणित प्रभु के मङ्गलमय श्रीअङ्क में सौन्दये, माधुय, 
सौरस्य सुधा है, जिससे पारावारविहीन अलौकिक प्रेमानन्दामृत 
की वर्षा होती है। जब नीर प्रदान करनेवाले नव जलधर में 
दीप्तिमत्ता, विशिष्ट श्यामलता, गम्भीरता तथा तापापनोद्कता है, 
तब फिर प्रसु के श्री अङ्ग में अद्‌भुत आकषकता, अदूसुत श्यामलता, 
गम्भीरता एवं तापापनादकता का कहना ही क्या है । 

भावुकों ने भगवान्‌ को श्वज्ञार-स्ससार-सागर आनन्द-रससार.- 
सागर किंवा पूर्णीनुराग-रससार-सागर से समुदूभूत निर्मेल निष्क- 
लङ्क लोकोत्तर चन्द्रमा कहा है । 
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भावुकों ने मधुरता के लिये अनन्तकोटि त्ह्माएडान्तगंत आनऱद- 
बिन्दु के उद्‌गम-स्थान अचिन्त्य, अनन्त, परमानन्द-सुधासार- 
सरोवर-समुद्भूत पङ्कज का उपमान युक्त कहा है क्‍योंकि जैसे क्षीर- 
सागर का पङ्क क्षीरसार नवनीत ही होता है वैसे ही पूणीनुराग-रस- 
सार-सरोवर में पङ्क उसका सार ही होगा और पङ्कज उसका भी सार 
होगा । माधुय्याधिष्टठात्री प्रभु की हृदयेश्वरी के सम्बन्ध में महानुभावों 
ने कहा है कि यदि छविसुधापयानिधि हो, उसमें निमर्न परमरूप- 
मय कच्छप हो, एवं उसी परम रूप के आश्रित श्वङ्गारमय मन्दर हो, 
शोभामयी रञ्जु हो, और इन सामग्रियों से युक्त साक्षात्‌ लोक- 
विलक्षण मन्मथ अपने करकमलों से मन्थन करें तो फिर उसमें से 
जो सुन्दरतासुखमूलमयी लक्ष्मी निकले वही कथ्चित्‌ प्रभु की 
हृदयेश्वरी का उपमान हो सकतीं है। अथवा सुषमा-कामधेनु 
से श्वङ्गार-रससार दुग्ध को दुहकर कामदेव ने अपने दिव्य कर- 
कमलों से अमृतमय दही जमाया हो और उसे मन्थन करने पर जो 
नत्रनीत निकले उसी से श्री जनकनन्दिनी और श्री रामचन्द्रजी को 
रचा गया है । 

भाल पर सहस्रों सूयाँ की दिव्य दीप्तियों का तिरस्कार करनेवाला 
सुन्दर मुकुट शोभित दो रहा है। उसमें नाना प्रकार के नील, पीत, - 
हरित परम प्रकाशमय मणि और मुक्तायें लगी हैं । मोतियों की 
मनोहर लड़ियाँ सुन्दर रूप में लटक रही हैं । ऊपर की स्निग्ध, 
सचिकण, श्यामल अलकावलियाँ मुकुट की दिव्य दीप्ति से वैदूय्ये 
के समान नाना छवि से परिप्लुत हा रही हैं। कपोल प्रान्त के 
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स्निग्धे श्यामल कुटिल कुन्तल अति दिव्य कुणडलों की दीप्ति से 
देदीप्यमान हा रहे हैं । महानुभावों का कहना है कि प्रभु के 
अस्तमय मुखचन्द्र के समीप दोनों कुएडल तथा दिव्य किरीट के 
नोल और लाल रत्ना के साथ वे श्यामल स्निग्ध केश-समूह ऐसे 
शोभित होते हैं, जैसे अन्धकार-सार-समूह शुक्र, ब्रहस्पति एवं 
भौम और शनि को आगे लेकर चन्द्रमा से वैर मिटाकर मिलने 
चला हो । यहाँ दोनों कुएडल शुक्र ब्रहस्पति के समान, नील तथा 
रक्त रन्न शानि एवं मङ्गल के समान ऑर केश अन्धकार-सार के 
समान हैं । मुखचन्द्र की दिव्य द्युति से कुएडल और मुकुट 
जगमगा रहे हैं। मुकुट तथा कुएडलों की आभा सुखचन्द्र पर 
शोभित हो रही है । भुजमूल तक लम्बायमान मयूर के आकार- 
वाले कलकुएडल अद्भुत शोमा बढ़ा रहे हें । कुण्डलों की आभा 
कुटिल कुन्तलों पर बड़ी सुहावनी लगती है, मानों दो कामदेव 
हर के डर से प्रभु के कानों में लगकर मेरु की वात कर रहे हैं। 
अत्यन्त स्निग्ध, सचिक्रण, श्यामल अलकावलियाँ सुखचन्द्र पर 
ऐसी शोभित होती हैं जैसे नागों के छोटे-छोटे चमकीले श्यामल 
शिशु चन्द्रमा पर अस्रृत पाने के लाभ से विराज रहे हां । चश्च- 
लता के समय मानो नागशिएु चन्द्रमा से लड़ते हैं और स्थिरता 
के सम्रय मानो सौन्द्य-माधुये अस्त का पान करके लोट-पोट हा 
रहे हैं । अथवा अमृतमय मुखचन्द्र और नयनकमल एवं 
अलकावली का साम'स्य ऐसा सुन्दर लगता है, मानो पूणचन्द् 
के समक्ष कमलदल देखकर कौतुक से विपुल अलिब्वन्द॒ आ गये 
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हों। किंवा नीलमणीन्द्रमय सुखचन्द्र में कमलदल सरोखे 
आयत नयनों को देखकर मानो आश्चये से अलकावली के छद्य 
से भ्रमग्वृन्द आये हों। अथवा मानो भगवान्‌ का मुख एक 
अद्भूत पद्म है, जो पूर्वोक्त प्रकार से श्ज्ञार, पूर्णाचुराग, या 
आनन्दसार सरोवर से उत्पन्न है। अथवा चन्द्रसार-सरोवर से 
उत्पन्न अद्भुत दीप्तिसम्पन्न लोकोत्तर नील कमल है जिसके सौन्द्य- 
माधुयमय मादक सधुपान करने के लिये अलिकुल-माला अलकावली 
के व्याज से घेरे है। मानो मादक मघुर मधु का पान कर मत्त 
हुए अमर गुजार और चाश्वल्य छोड़कर विभोर हो रहे हैं। 
किंवा यह अलकावली के छद्य से “अलं अत्यथ ब्रह्मात्मक सुखं 
येषां ते अलकाः” इस व्युत्पत्ति के अनुसार ब्रह्मविद्‌ ही प्रभु के 
मुखपद्म के मादक साधुय॑-मधु का पान कर लोट-पोट रहे हैं । 
मनोहर भाल पर सूये की दो दिव्य किरणों के समान किंवा 
विद्युत्‌ की दो रेखाओं के समान कुट्ठुम-तिलक ऐसा शोभित होता 
है, मानो कामदेव ने भ्र झुटिरूप मरकत धनुष को तानकर दो 
तेजोमय कनकशर तमःस्तोक के लिये संधान किये हों। काम- 
धनुष को भी लजानेवाली दिव्य श्यामल स्निग्ध श्रु कुटी बड़ी ही 
सुन्दर है. । किञ्चित्‌ अरुणिमा को लिये हुए नील कमलदल के सरीखे 
सुन्दर नयन कणे पर्यन्त शोभा दे रहे हैं। किस्चित्‌ अरुण और 
सित नयनों के काये वड़े मनोहर हें । उनकी अरुणिमा मानो 
भक्तों के मनारथों को रचनेवाली रजोगुणात्मिका और स्वच्छता 


भक्तों के अभिलषित पदार्थों की रक्ता करनेवाली सत्त्वात्मिका माया है। | 
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अतीन्द्रिय सूक्ष्मातिसूक्ष्म निणंय केवल शास्र के ही आधार 
पर किया जा सकता है। जैसे शब्द को अवगति श्रोत्र से ही 
हाती है वैसे ही पूणं परमतत्त्व की अवगति शास्र से ही होती है। 
इसलिये 'तंस्वौपनिषदं पुरुषं पृच्छामि शास्रयोनित्वात्‌? इत्यादि श्र ति- 
सूत्र तथा अनेकविध युक्तियां से भी यही सिद्ध होता है कि सव- 
जगत्कारण न्रह्मशास्त्रैकसमधिगम्य हैं। यदि शास्तरातिरिक्त 
अन्य प्रमाणों से वस्तु तत्व की अवगति हा जाय तो शास्र का 
अनुवादक सात्र होने से नेरर्थक्य प्रसङ्ग दुवोर दगा, इसलिये 
गणपतितत्त्व की अवगति में मुख्यतया शास्त्र ही प्रमाण हैं । शास्त्रा- 
नुसार यही जाना जाता है कि सवे दृश्य जगत्‌ का पति ही गण- 
पति है; क्योंकि “गणयन्ते बुद्ध्यन्ते ते गणाः? इस व्युत्पत्ति से सर्व 
दृश्य मात्र ही गण है और उसका जो अधिष्ठान हैं वही गण- 
पति हें ॥ कल्पित को स्थिति प्रबृत्ति अधिष्ठान से ही होती हैं, 
अतः कल्पित का पति अधिष्ठान ही युक्त हैँ । यद्यपि कहा जा 
सकता है कि तब ता भिन्न-भिन्न पुराणों में शिव, विष्णु, सूय, शक्ति 
आदि सभी ब्रह्मरूप से विवक्षित हैं। जव कि ब्रह्म तत्त्व एक ही 
है ता उसके नाना रूप भिन्न-भिन्न पुराणां में कैसे पाये जाते हैं । 
इसका उत्तर यही है कि एक ही परमतत्त्व भिन्न-भिन्न उपासकों 
की भिन्न-भिन्न अभिलषित सिद्धि के लिये अपनी अचिन्त्य लीला- 
शक्ति से भिन्न-भिन्न गुणगणसम्पन्न होकर नामरूपवान्‌ हकर 
अभिव्यक्त हाता है । जैसे वामनीत्र, सवकामत्व, सवरसत्व, सत्य- 
'सङ्कल्पत्वादिगुणविरिष्ट ब्रह्मतत्त्व की उपासना करने से उपासको 
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क्योंकि उसमें अरुण दीप्ति का प्राधान्य है और अनुराग भी 
अरुण ही है । 

अतः तत्सार-सरोज में अति अरुणिमा का सामञस्य हा 
सकता है। पूर्णानुराग-रससार-सरोवर-समुद्भूत अरुण मुख- 
पङ्कुज में ही वह अधर-सुधा है जा अन्तरङ्ग भाबुक जनों के 
तथा प्रभु प्राणेश्वरी के निरतिशय निरुपाधिक रांग का आस्पद 
है। अधर-ओष्ठ में ता यां ही अद्भुत सरसता, स्निग्धता 
एवं दीस्षिमत्ता-विशिष्ट अरुणिमा है, दूसरे वह भावुकों के 
राग से महानुराग-रस-रस्जित हा उठती है। अधर की सूक्ष्म 
रेखाओं से ताम्बूल का कुछ चटकीला रस और ही शोभा 
दरसा रहा है । 

वाल सूर्य की कोमल रश्मियों से अतसी-पुष्प में जैसी 
स्वच्छतायुक्त अद्भुत श्यामता है, उससे भी शतकेटिगुणित 
स्वच्छतायुक्त मधुरता श्री भगवान्‌ के अङ्ग की है। उसमें विकसित 
नील-कमल-कोष के समान कपोल बड़े ही सुडौल और गोल हैं । 
उन पर दिव्य मुक्तामणि रन्नों से जटित सुवण मणिमय कुण्डलो 
की अदूसुत झलक विराजमान है । कुएडलों और मुकुट की झलक 
से नाना प्रकार की दीप्तियां से युक्त स्निग्ध श्यामल कुन्तलों की 
भी आभा पड़ रही है। शाभा तथा छवि की सीमा चिबुक की 
चमकीली श्यामलता विलक्षण ही है। भावुकों ने तो कपोल और 
चिबुक पर कस्तूरिका और कुछ्कुम से मकरीपत्र और कल्पवृक्ष के 


>> 


मनाहर चित्र भी बनाये हैं, जा कि मन का बरबस खींच लेते 
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हें। अधर की मनाहर अरुणिमा से स्वच्छ माती भी विद्रम 
के समान: प्रतीत हाने लगता है। नयनों से निरीक्षण-काल में 
नयन-पुतरियों की दीप्ति से माती ग़ुआ॥ के समान प्रतीत होने 
लगता है । जब यह कुतूहल देखकर वे हँस देते हें तब त्रह्मस्मित 
चन्द्रिका के सस्पक से माती हा जाता है। यह स्मित चन्द्रिका 
या उदार हास माना हृदयस्थ अनुग्रह चन्द्र की ही अम्रतमयी 
दिव्य दीप्ति है। इस उदार हास दिव्य कल चन्द्रिका से ता 
साना नभामरडल धौत हा जाता है। सैगन्ध्य-लोभ से आये 
हुए भ्रमरवृन्द भी अपनी नीलिमा खाकर स्वच्छ रूप धारण 
कर बैठते हैं। उदार हास वक्षःस्थल पर हार के समान शाभाय- 
सान हाता है। मनोहर मुखपडुज में स्मित चन्द्रिका और 
उदार हास ऐसे शामित होते हैं, माना किसी अद्‌भुत नील 
कुत्रलय में विलक्षण चन्द्रमा कभी छिपता है, और कभी प्रकट 
हाता है । 

विशेष स्वाद की वात यह है कि अरुण अधर में मधुर वालते 
समय दशनावली दामिनी के समान दमकती है । सुन्दर हास और 
मनोहर चितवन ता मन को लुभा लेती है। अरुण अधर के 
मध्य में स्निग्ध दशन-पंक्ति और मनाहर हास ऐसा मनाहर लगता 
है, माना विद्रम के विमान पर सुर-मणडली बैठकर फूल वरसा रही 
हा। अथवा अरुणतर अधरों में मनाहर हासयुक्त दशन-पंक्ति 
ऐसी शाभित हाती है, जैसे सुवर्णं के कमल में तड़ितों के साथ 
कुलिशों ने निवास किया हो । 
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कमलदल सरीखे दोनों नयनों में पुतलियाँ मधुकर के समान 
प्रतीत हाती हें । नासिका झुकलुणड के समान मानो लड़ती -हुई 
धनुष की अवलियों में बचाव करने के लिये प्रकट हुई है। सुषमा 
के अयन नयन और कुश्चित केश कलकुएडल और नासिका ऐसी 
सुहावनी लगती है, मानो चन्द्र विम्ब के मध्य में कमल तथा मीन 
अर खञ्जन को देखकर श्रमर-मकर अपनी अपनी गँव ताककर 
आये हों । राङ्क के सदृश कण्ठ बड़े ही शोभित हो रहे हैं । 
निर्मल पीताम्बर ऐसे शामित होते हैं मानो नवनील नीरद पर 
दामिनी दमकती है। अथवा सुचन्द्न-चर्चित - श्यामल श्रोअन्ज 
पर पोत ढुकूल ऐसो छुवि देता है, जैसे नील जलद पर चन्द्रिका 
की चमक देखकर दामिनी दमकी हो। अतः दामिनी को विनिन्दित 
करनेवाला सुन्दर पीताम्बर सुषमा-सदन मदन को भी मेहनेवाला 
है । दामिनी से भी शतकोटिगुणित अत्यन्त देदीप्यमान पीतिमा- 
सार-सवेस्व सुन्दर पीताम्बर प्रभु के श्रीअङ्ग पर बड़ा ही सुद्दावना 
लगता है । 
श्री वक्षःस्थल पर मनोहर सुन्दर श्यामल तरुण तुलसीदल-माल 
सहित मुक्तावली ऐसी शोभित हातो है, जैसे महेन्द्रमणि-शिखर पर 
हँस की पंक्तियों से युक्त श्रीरविनन्दिनी विराजमान हों। रूचिर 
,उपवीत तथा अनेक प्रकार के मुक्ताओं की मालाये' ऐसी माळम 
पड़ती हैं जैसे इन्द्रधनुष नच्तत्रों के साथ तिमिर-राशि पर विराज- 
मान हे।। उसे देखकर अश्विनीकुमार, मदन, साम सभी लज्जित 
हाते हें । भूषण तो ऐसे ज्ञात हा रहे हैं मानो तरुण श्वज्ञारतरु 
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सुन्दर फलों से भरपूर हों । अथवा कन्दपे ही भूषण के छद्य 
से शोभासार सुधाजलनिधि श्री प्रभु के अङ्ग से शोभा लेने आये 
हों। पर वे लाभी लोभवश वहीं रह गये; जा न सके | प्रभु के 
श्रोअङ्ग पर राम-राम पर अनन्तकोटि साम और काम न्याछावर 
किये जा सकते हैं । 

श्री भगवान्‌ की मनोहर भुजाएँ चमकीली और मनोहर 
श्यामता से युक्त हैं। उनमें कुङ्कुम-मिश्रित हरिचन्दन का विलि- 
म्पन है और नाना प्रकार के अङ्गद, कङ्कण, सुद्रिकाओं से भूषित 
हें । कुळ भावुकों का कथन है कि श्री भगवान्‌ की भुजाएँ 
श्री जी के स्नेह रूप वरवेलि-वेष्रित वटतरु हैं। उसमें प्रेमबन्ध 
ही वटवारि है । मञ्जुल मङ्गल मूल ही उसका मल है। अँगुलियाँ 
मनाहर शाखाएँ, रोमावली ही पत्रावली ,नख ही सुमन और सुजनों 
के अभीष्ट ही सुफल हें । उसकी अविचल, अमल, अनामय, 
सान्द्र ललित छद्यरहित, शुभ छाया समस्त सन्ताप राग, माह, मान, 
मद्‌, माया को शमन करनेवाली है। पवित्र मुनि-भ्रङ्ग-विहङ्ग ही 
इसका सेचन करते हैं । 

उर में सुन्दर भ्रगुचरण और श्रोवत्स तथा लक्ष्मी का सुन्दर 
चिह्न है । दक्षिण वत्षःस्थल में दक्तिणाव्ते विसतन्तु के समान 
स्वच्छ स्निग्ध रामो की राजि है। मध्य में भ्रगुचरण और वाम 
वक्षःस्थल में वामावते की सुवणंवण रोमों की राजिहै। यही 
दोनों रोम-राजियाँ श्रीवत्स और लक्ष्मी के चिह्न हें। अनेक 
भूषणों से भषित, प्रलम्ब, श्यामल, चमकीली भुजायें पीतास्बर- 
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संयुक्त होकर अद्भुत शोभा बढ़ा रही हैं । सुन्दर कोंधनी नितम्ब- 
बिम्ब पर ऐसी शोभित होती है, मानो कनककमल की अति 
सुहावनी पंक्ति मरकत-मणिशिखर के मध्य में जाकर विराजमान 
हो, अथवा मुखचन्द्र के भय से ऊपर न जाकर वहीं नमितमुख 
हाकर विकस रही हो । अति गम्भीर नाभि-सरोवर यमुना-सँवर 
के समान है। उसके ऊपर की रेखायें बड़ी ही मनोहर हें । दामिनी 
को लजानेवाले दिव्य पीतास्वर से समावृत चमकीले श्यामल जानु 
आर ऊरु अद्भत छविमय संपन्न दो रहे हें । नाना मुक्तामणिगण- 
जटित नूपुर ऐसा सुहावना लगता है, मानो मधुमत्त अलिगण 
युगल चरणकमल को देखकर: भूम रहे हों । 

श्रीभगवान्‌ के चरणप्रछ श्यामल, तल अरुण और नख- 
श्रेणि कुळ स्वच्छ है। यहं मानो यमुना, "गङ्गा तथा सरस्वती 
का - संगम .हे, . जिसमें अङ्कुश कुलिश कमल ध्वज आदि चिह्न ही 
सुन्दर भँवर तरङ्ग हें । अथवा यह्‌ जो चक्र है वह मानो भक्तजन 
के अरिषड्वर्ग को नाश करने के लिये है। कमल ध्यातृचित्त- 
द्विरेफ को माहने के लिये है, ध्वज भक्तजन के सर्वोनर्थनाशक 
वज है, वह भक्त के पापाद्रिभेदनाथ ही है। पाष्णिमध्य में जो 
अङ्कुश है, वह मानो भक्तचित्तेभ वश करने ही के लिये है। 
कमलद्ल सरीखी अँगुलियां पर नखमणि-श्रणी ऐसी शोभित 
हाती है, मानो कमलदल पर अरुणिमा से रञ्जित तुषार के कण 
रञ्जित होते हैं। किंवा नखों में सुन्दर अरुण ज्याति:सम्पन्न नख- 
श्रेणी ऐसी मनोहर लगती है, मानो कमल-दलों पर दश मङ्गल 
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सुन्दर सभा वनाकर अचल होकर वेठे हों। उन्नत चरण-प्रष्ठ 
कदली-स्तम्भ के समान, दोनों जङ्घा काम-तूणीर के समान सुहावने 
लगते हैं । इसी तरह भाबुकों ने अनेक प्रकार से भगवान्‌ श्री 
रामभद्र के अद्भुत दिव्य रूप का वणुन किया है.। 
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सबेजगन्नियन्ता पूणे परमतत्त्व ही गणपति तत्त्व है; क्योंकि 
“गणानां पतिः गणपतिः? । गण शब्द समूह का वाचक होता है 
“गणशब्द: समूहस्य वाचकः परिकीर्तितः ।' समूहों के पालन करनेवाले 
परमात्मा को गणपति कहते हैं। देवादिकों के पति को भी गण- 
पति कहते हें ॥ अथवा 'महत्तत्वादिततत्वगणानां पतिः गणपतिः ।? 
अथवा 'नियु'णसगुणब्रह्मगणानां पतिः गणपतिः’, तथा च सवेविध 
गाणों को सत्ता स्कूर्ति देनेवाला जा परमात्मा है वही गणपति है । 
अभिप्राय यह कि 'आकाशस्तल्लिङ्गात्‌्? इस न्याय से जिसमें 
ब्रह्मतत्त्व के जगटुत्पत्तिस्थितिलयलीलत्व, जगन्नियन्तरत्व, सव पाल- 
कत्वादि गुण पाये जायें वही ब्रह्म हाता है। जैसे आकाश का 
जगढुत्पत्ति स्थितिकारणत्व 'आकाशादेव खल्विमानि भूतानि जायन्ते? 
इस श्रुति से जाना जाता है, इसलिये वह भी आकाशपद्वाच्य 
परमात्मा माना जाता है वैसे ही “ॐ नमस्ते गणपतये त्वमेव 
केवलं कर्तासि, त्वमेव केवलं धर्तासि, त्वमेव केबलं दर्तासि, त्वमेव 
केबलं खल्विदं ब्रह्मासि’ इत्यादि गणपत्यथवंशीषं वचन से गणपति 


ब्रह्म ही हैं । 
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अतीन्द्रिय सूक्ष्मातिसूक्ष्म निणय केवल शास्त्र के ही आधार 
पर किया जा सकता है। जैसे शब्द की अवगति श्रोत्र से ही 
होती है वैसे हो पूर्ण परमतत्त्व की अवगति शास्र से ही होती है । 
इसलिये “तंत्वौपनिषदं पुरुषं एच्छामि शास्रयोनित्वात्‌? इत्यादि श्र ति- 
सूत्र तथा अनेकविध युक्तियां से भी यही सिद्ध हाता है कि सर्व- 
जगत्कारण न्रह्मशास्त्रैकसमधिगम्य हें । “यदि शास्तरातिरिक्त 
अन्य प्रमाणों से वस्तु तत्व की अवगति हा जाय ता शास्त्र का 
अनुवादक मात्र हाने से नेरर्थक्य प्रसङ्ग दुवीर हागा, इसलिये 
गणपतितत्त्व की अवगति में मुख्यतया शास्त्र ही प्रमाण हें । शास्त्रा- 
नुसार यही जाना जाता है कि सवे दृश्य जगत्‌ का पति ही गण- 
पति है; क्योंकि “गणयन्ते बुद्धथन्ते ते गणाः? इस व्युत्पत्ति से सवे 
दृश्य मात्र ही गण है और उसका जो अधिष्ठान हैं वही गण- 
पति हैं । कल्पित की स्थिति प्रवृत्ति अधिष्ठान से ही होती हें, 
अतः कल्पित का पति अधिष्ठान ही युक्त हें । यद्यपि कहा जा 
सकता है कि तव ता भिन्न-भिन्न पुराणों में शिव, विष्णु, सूय, शक्ति 
आदि सभौ ब्रह्मरूप से विवक्षित हैं। जब कि ब्रह्म तत्त्व एक ही 
है ता उसके नाना रूप भिन्न-भिन्न पुराणों में कैसे पाये जाते हैं । 
इसका उत्तर यही है कि एक ही परमतत्त्व भिन्न-भिन्न उपासकों 
की भिन्न-भिन्न अभिलषित सिद्धि के लिये अपनी अचिन्त्य लीला- 
शक्ति से भिन्न-भिन्न गुणगणसम्पन्न होकर नामरूपचान्‌ होकर 
अभिव्यक्त हाता है। जैसे वामनोत्व, सर्वकामत्व, सवरसत्व, सत्य- 
सङ्करुपत्वाद्ुणविशिष्ट ब्रह्मतत्त्व की उपांसना करने से उपासकों 
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का उपास्य विशेषण गुण ही फल-रूप में प्राप्त हाते हैं, ठीक वैसे 

ही प्राधान्येन विन्नविनाशकत्वादि गुणगणविशिष्ट गणपति रूप में 

वही परमतत्त्व आविभूत हाता है । 

यदि कहा जाय कि फिर इसी तरह से बाह्याभिमत भिन्न-भिन्न 

देव भी ब्रह्मतत्त्व ही होंगे; तथा इतना ही क्यों, जब कि सारा ही 

प्रपश्च ब्रह्मतत्त्व है तब गणपति ही क्यों विशेष रूप से ब्रह्म कहे 

जाये । इसका उत्तर यही है कि ठीक, यद्यपि अधिष्ठान रूप से 
बाह्याभिमत देव तथा तत्तद्वस्तु सकल ब्रह्मरूप कहे जा सकते हैं, 

तथापि तत्तद्गुणगरविशिष्ट रूप से ब्रह्मत्व ता केवल शास्त्र से 

ही जाना जा सकता है; अर्थात्‌ शास्त्र ही जिन-जिन नामरूप गुण- 
युक्त तत्त्वों को ब्रह्म बतलाते हैं वही ब्रह्म हो सकते हैं। क्योंकि 
यह कहा जा चुका है कि अतीन्द्रिय वस्तु का ज्ञान कराने में एक- 
मात्र शास्त्र ही प्रमाण हा सकता है। शाक्य मुख्य रूप से वेद 
और वेदानुसारी स्मृतीतिद्दासपुराणादि ही हैं, यह बात आगे 
पूणं रूप से विवेचित की जायगी । शास्त्र गणपति को पूणे पर- 
त्रह्म बतलाते हैं । पूर्वोक्त गणपत्यथव श्रूति में गणपति को 
“त्वमेव प्रत्यक्षं तत्वमसि” ऐसा कहा गया है । उसका अभिप्राय 
यह है कि, गणपति के स्वरूप में नर तथा गज इन दोनों का ही 
सामःजस्य पाया जाता है। यह माने! प्रत्यक्ष ही परस्पर विरुद्ध 
से प्रतीयमान तत्पदार्थं तथा त्वंपदाथं के अभेद को सूचित करता 
है। क्योंकि तत्पदाथं-सव जगत्कारण सर्वोज्ञ स्वंशक्तिमान्‌ 
परमात्मा हाता एवं त्वंपदाथं अल्पज्ञ अस्पशक्तिमान्‌ जीव 
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होता है। उन दोनों का ऐक्य यद्यपि आपात-विरुद्ध है तथापि 
लक्षणा से विरुद्धांश-इय का त्याग कर एकता सुसम्पन्न हाती है । 
तद्वत्‌ लोक में यद्यपि नर और गज का ऐक्य असम्मत है, तथापि 
लक्षणा से विरुद्धधमोश्रय भगवान में वह समस है। अथवा 
जैसे 'तत्यद'-लक्ष्याथ' सर्वोपाधिनिष्कृष्ट “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म? 
एवं लच्षणलत्षित ब्रह्म है वैसे ही “त्वं”पदार्थ जगन्मय सापाधिक 
त्रह्म है। इन दोनों का अखण्डैकरस “असि? पदार्थ में सामज्जस्य 
है। इसी तरह नर और गज स्वरूप का सामञ्जस्य गणपति- 
स्वरूप में है। 'त्वःपदा्थ नर-स्वरूप है तथा 'तत्‌?पदार्थ गज- 
स्वरूप है, एवं अखण्डैकरस गणपति रूप “असि” पदार्थ में इन 
दोनों का सामअस्य है । 

शास्त्रों में नरपद से प्रणवात्मक सोपाधिक ब्रह्म कहा है, 
“नराज्जातानि तत्त्वाने नराणीति विदुबु धाः? । गजशब्दार्थ शास्त्रा 
में ऐसा किया है--'समाधिना योगिनो गच्छन्ति यत्र इति गः, यस्मात्‌ 
बिम्त्रप्रतिबिम्बवत्तया प्रणवात्मकं जगज्जायते इति जः।? समाधि से 
यागी लोग जिस परम तत्त्व को प्राप्त करते हैं वह “ग?” है और 
जैसे बिम्ब से प्रतिविम्व उत्पन्न हाता है, वैसे ही कार्य-कारण- 
स्वरूप प्रणवात्मक प्रपञ्च जिससे उत्पन्न हाता है उसे “ज? कहते हैं । 
‘जन्माद्यस्य यतः’, 'यस्मादोङ्कारसम्भूतिः यतो वेदो यतो जगत्‌? इत्यादि 
वचन भी उसके पोषक हैं। सापाधिक “त्वं”पदाथोत्मक नर- 
गणेश का पादादिकण्ठपर्यन्त देह है। यह सोपाधिक होने से 


निरुपाधिकापेत्षया निकृष्ट है । अतएव अधोभूताङ्ग है। निरुपाधिक 
४१ 
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सर्वोत्कृष्ट “तत्‌”पदार्थमय गणेशजी का कण्ठादिमस्तकपर्यन्त 
राजस्वरूप है, क्योंकि वह निरुपाधिक होने से सर्वोत्कृष्ट है । सम्पूण 
पादादि-मस्तकपर्यन्त गणेशजी का देह "असि? पदार्थ अखण्डैक- 
रस है। यह गणेश एकदन्त हैं । “एक” शब्द “माया” का 
बाधक है और 'दन्त” शब्द 'मायिक' का बोधक है। तथा 
च मैौद्गले- 

एकशब्दात्मिका माया तस्याः सर्वसमुद्भवम्‌ | 

दन्तः सत्ताधरस्तत्र मायाचालक उच्यते || १ ॥ 
अर्थात्‌ गणेशजी में माया और मायिक का योग होने से वे 
एकद्न्त कहलाते हैं । गणेशजी वक्रतुण्ड भी हैं । “वक्र 
आत्मरूपं मुखं यस्य’ वक्र टेढे को कहते हैं, आत्मस्वरूप टेढ़ा है 
क्योंकि सवे जगत्‌ मनोवचनों का गोचर है किन्तु आत्मतत्त्व उनका 
( मन-वाणी का) अविषय है । तथा च 'यतो वाचो निवर्तन्ते 
अप्राप्य मनसा सह? इत्यादि वचन हैं। और भी-- 

करठाधो मायया युक्त मस्तकं ब्रहवाचकम्‌ | 

वक्त्राख्यं तेन विघ्नेशस्तेनायं वक्रतुरडकः || 

गणेशजी “चतुसु ज? भी हैं; क्योंकि देवता, नर, असुर और 

नाग, इन चारों का स्थापन करनेवाले हैं; एवं चतुवंग, चतुर्वदादि 
के भी स्थापक हैं । तथा च-- 


स्वर्गेषु देवताश्चायं पृथ्व्यां नरास्तथाऽतले | 
असुरान्नागमुख्यांश्च स्थापयिष्यति बालकः । १ ॥ 
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तत्त्वानि चालयन्विप्रास्तस्मान्नाम्ना चवुभु'ज: | 
चतुर्णा' विविधानाञ्च स्थापकायं प्रकीर्तितः ॥ २ ॥ 
वे अपने चारों हस्तां में पाश, अङ्का, वर और अभय भक्ता- 
लुग्रहाथ धारण करते हैं। भक्तों के माहरूपो शत्रु को फेंसाने के 
लिये “पाश' तथा सर्वेजगन्नियन्तृरूप ब्रह्म अंकुश? है। दुष्टां 
का नाश करनेवाला ब्रह्म 'दन्तः और सवे कामनाओं के पूण 
करनेवाला ब्रह्म 'वर’ है । 
गणपति भगवान्‌ का वाहन 'मूषक' है। 'सूपक्र' सवोन्तयामी, 

स्ंप्राणियों के हृइयरूप बिल में रहनेत्राला, सबंजन्तुञ्रों के 
भागो को भागनेवाला ही है। वह चोर भो है क्योंक्रि जन्तुं 
के अज्ञात सवेस्व को हरनेवाला है। उसके कोई जानता नहीं, 
क्योकि साया से गूढ़ रूप अन्तयोमी ही समस्त भोगों को भागता 
है। इसी लिये “मोाऊ्ारं सर्वतपसाम्‌” कहा है । “मुष स्तेये’ 
धातु से मूषक शब्द बनता है । मूषक जैसे प्राणियों की सवभोग्य 
वस्तुओं को चुराकर भी पुण्य-पापों से विवर्जित ही रहता है, वैसे 
ही मायागूढ़ सर्वोन्तयोमी भी सर्व भोग्य को भोगता हुआ पुण्य- 
पापों से विवर्जित है। बह स्वोन्तयोमी गणपति की सेवा के 
लिये मूषक रूप धारण कर वाहन वना । 

मूकं वाहनाख्यं च पश्यन्ति वाहनं परम्‌ | 

तेन मृषकवादोऽयं वेदेषु कथितोऽभवत्‌ | १ ॥ 

मुष स्तेये तथा घातुः ज्ञातव्यः स्तेयव्रह्मश्रक्‌ । 

नामरूपात्मकं सवं तत्रासद्‌ ब्रह्म वर्तते ॥ २॥ 
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' भोगेषु भोगभोक्ता च ब्रह्माकारेण वतंते । 
अइंकारयुतास्तं वै न जानन्ति विमोहिताः | ३ ॥ 
इश्वरः सवभोक्ता च चोरवत्तत्र संस्थितः | 
स एव मूषकः प्रोक्तो मनुजानां प्रचालकः || ४ || 
एवं भगवान्‌ गणेश “लम्बोदर” हैं क्योंकि उनके उदर में ही 
समस्त प्रपञ्च प्रतिष्टित है और वह स्वयं किसी के उदर में नहीं हैं । 
तथा च-- 
तस्योदरात्समुत्पन्न' नानाविश्व न संशयः | 
भगवान्‌ ““शुप-कण हैं क्योंकि योगीन्द्र-मुख से वण्येमान तथा 
उत्तम जिज्ञासुओं से श्रूयमाण, अतः हृदूगत दाकर, शुप के समान 
पाप-पुण्य रूप रज को दूर करके ब्रह्मप्राप्ति सम्पादित कर देते हैं । 


रजोयुक्तं यथा धान्यं रजोहीनं करोति च। 

शे सर्वनराणां वै योग्यं भोजनकाम्यया ॥ १ ।} 

तथा मायाविकारेण युतं ब्रह्म न लभ्यते। 

स्थकोपासनकं तस्य शूर्प-कर्णंस्य सुन्दरि ! ॥ २ ॥ 

शूपकर्ण समाश्रित्य त्यक्त्वा मलविकारकम्‌ | 

ब्रह्मेव नरजातिस्थो भवेत्त न तथा स्मृतः ॥ ३ ॥ 

गणेशजी “्येष्ठराज” हैं । सब-ज्येष्ठों के ( बड़ों के ) अधिपति 

या सव-ज्येष्ठ जा ब्रह्मादि, उनके बीच में विराजमान हैं। वही 
गणेशजी शिव-पावती के तप से प्रसन्न हकर पावती-पुत्र रूप में 
प्रादुभू त हुए हैं । 
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कर 


श्रीरामचन्द्र और श्रीकृष्णचन्द्र जैसे दशरथ एवं वसुदेव के 
युत्र रूप से प्राहुभू त दाकर भी उनसे अपकृष्ट नहीं हैं, वैसे ही 
भगवान्‌ गणेश शिव-पावंती से उत्पन्न हाकर भी उनसे अपकृष्ट 
नहीं हैं। अतएव उनकी शिव-विवाह में विद्यमानता और पूज्यता 
हाना काई आश्चय नहीं है। त्रह्मबैवते-पुराण में लिखा है कि 
पात्रती के तप से गोलाक-निवासी पूणे परत्रह्म श्रीकृष्ण परमात्मा 
ही गणपति रूप से प्रादुभू त हुए हैं। अतः गणपति, श्रीकृष्ण, 
शिव आदि एक ही तत्त्व हैं। इसी गणपति-तत्त्व को सूचित 
करनेवाला ऋग्वेद का यह मन्त्र है-- . 

गणानां त्वा गणपतिं हवामहे कविं कवीनामुपमश्रवस्तमम्‌ । 

ज्येष्ठराजं ब्रह्मणां ब्रह्मणस्पत आनः श्थ्ण्वन्नूतिभिः सीद सादनम्‌ ।। 

इससे मिलता-जुलता ही गणपति-स्तंवक सन्त्र यज्ुवेद में भी 
है “गणानां त्वा गणपति १७ हवामहे” इत्यादि । 

ऋग्वेद के मन्त्र का सर्वथा गणपतिस्तुति में ही तात्पये है । 
यजुर्वेद्गत सन्त्र का विनियोग यद्यपि अश्वस्तवन में है तथापि केवल 
अश्च में मन्त्रोक्त-गुण अनुपपन्न होने से अश्वमुखेन गणपति की 
ही स्तुति इस मन्त्र से हाती है । मन्त्रार्थं इस तरह है-- 

“हे वसा ! बसति सर्वेषु भूतेषु व्यापकत्वादिति, तत्सम्बुद्धौ । गणानां 
महदादीनां, ब्रह्मादीनां अन्येषां, वा समूहानाम्‌ | गणरूपेण साक्षिरूपेण, 
ज्ञेयाधिष्ठानरूपेण वा । “गण” संख्याने इत्यस्माद्गण्यते बुद्धव्यते, 
योगिभिः साक्षारिक्रियते यः स गण॒स्तद्र,पेण वा पालकं, एतादृशं त्वां 
आहयामहे । तथा प्रियाणां वल्लभानां, प्रियप्ति-प्रियस्य पालकम्‌ । 
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तच्छेषतयैव सर्वस्य प्र मास्पदत्वात्‌ । “आत्मनस्तु कामाय सर्वे प्रियं 
भवती!ति श्र तेः । निधीनां सुखनिधीनां, सुखनिघेः पालकं त्वां हवामहे. 
आह्यामहे । मदन्त:करणे प्रादुर्भूय स्वस्वरूपानन्दसमपशेन ममापि 
पतिर्भूयाः । पुनः हे देव ! अहन्ते गर्भधं अजायां प्रकृतौ चैतन्यप्रति- 
बिम्बात्मकं गर्भे दधातीति गर्भधं बिम्तात्मकं चेतन्यं, (तथाच--मम यो- 
निमंहद्‌ब्रह्म तस्मिन्गर्भं दधाम्यद्मिति भगवत्स्मरणात्‌ ) आ = आकृष्य 
योगबलेन, अजानि = स्वहृदि स्थाप्यानि, त्वं च मम हृदि अजासि = 
क्षिपसि स्वस्वरूपं स्थापयसि |? 

अधिकारी उपासक गणपति की प्रार्थना करता है--हे सवान्त- 
यामिन्‌ ! देवादिसमूहों को अधिष्ठान तथा साक्षी रूप से, प्रियां को 
प्रिय रूप से, लौकिक प्रेमास्पदों को परमप्रमास्पद रूप से, लौकिक 
सुख-राशियों को अलौकिक परमानन्द से पालन करनेवाले अर्थात्‌ 
अपने अंश से सम्पादन करनेवाले आपका मैं पति-रूप से आवाहन 
करता हूँ । आप मुझे भी स्वरूपानन्द्समपंण द्वारा पालन करें | 
जगदुत्पादनाथ प्रक्रतिरूप योनि में स्वकीय चेतन्यप्रतिविम्वात्मक 
रूप गर्भ को धारण करनेवाले विम्वचेतन्य रूप को मैं अपने हृदय 
में बिशुद्धान्तःकरण से धारण करू, एतदनुकूल अनुग्रह करें । 
ऐसी प्राथना है। 

इस तरह मन्त्र-प्रतिपाद्य गणपतितत्त्व सवविन्नों का विनाशक 
है । अतएव “गणपत्यथर्वशीष” के नवे' मन्त्र में “विन्ननाशिने शिव- 
सुताय बरदमूर्तये नमः” ऐसा आया है। सायणाचार्य ने इसका 
व्याख्यान करते हुए कहा है ““समयकालात्मकभयद्दारिणे, अमृता- 


~ 
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त्मकपदप्रदत्वात्‌? अर्थात्‌ गणेशजी कालात्मक भय को हरण 

करनेवाले हैं; क्योंकि वे अमृतात्मकपद-प्रद हैं । स्कन्द तथा 

मौदूगल पुराण में विनायक-माद्दात्म्य-विषयक एक ऐसी गाथा है-- 

किसी समय अभिनन्दन राजा ने इन्द्रभागशून्य एक यज्ञ आरम्भ 

किया । यह जानकर इन्द्र कुपित हुआ । उसने काल को बुला- 

कर यज्ञ-भङ्ग को आज्ञा दी । कालपुरुष यज्ञ को भङ्ग करने के 

लिये विन्नासुर रूप में प्रादुभू त हुआ । जन्ममृत्युमय जगत्‌ काल 

के अधीन है । काल तीनां लोकों का भ्रमण कराता है । ब्रह्मज्ञानी 

पुरुष काल को जीतकर अमृतमय हो जाता है। ब्रह्मज्ञान का 

साधन वैदिक समातं सत्कर्म है । “स्वकमणा तमभ्यच्य सिद्धि विन्दति 

मानवः ।” सत्कमे से विशुद्धान्तःकरण पुरुष के भगवत्तत्व-सात्षा- 

त्कार होता है और उससे ही काल का पराजय होता है। यह 

जानकर काल उस सत्कम के नाश के लिये विन्न-रूप हाकर प्रादुभू त 

हुआ। सत्कमहीन जगत्‌ सदा ही काल के अधीन रहता है। 

इसी लिये काल-स्वरूप विन्रासुर अभिनन्दन राजा का मारकर जहाँ- 

तहा दश्यादृश्य रूप से सत्कर्म का खण्डन करता था । उस समय 

वशिष्ठादि श्रान्त हाकर त्रह्मा की शरण गये और उनकी आज्ञा से 
भगवान्‌ गणपति की स्तुति की, क्योंकि गणपति को छोड़कर किसी 
भी देवता में कालनाश-सामथ्य नहीं है। गणेश जी असाधारण 
विन्नविनाशकर्व गुण से सम्पन्न हैं। यह्‌ बात श्रुति, स्मृति, शिष्टा- 
चार तद्वाक्य एवं श्रृतार्थापत्ति से अवगत है । श्री गणेशजी से 
विन्नासुर पराजित हेकर उनकी शरण में गया और उनका आज्ञा- 
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चशवर्ती हुआ । अतएव गणेशजी का नाम विन्नराज भी है। 
उसी समय से गणेशयूजन-स्मरण-रहित जो भी सत्कर्म हो उसमें 
विन्न का प्राडुभोव अवश्य होता है। इसी नियम से विन्न, भग- 
चान्‌ के आश्रित रहने लगा । विन्न भी काल-रूप होने से भगव- 
त्स्वरूप है । “विशेषेण जगत्साHथ्य हन्तीति विज्ञः? | ब्रह्मादिकों 
में भी जगत्सजनादि सामर्थ्य को हनन करनेवाले को वित्न कहते हैं। 
अथोत्‌ ब्रह्मादि समस्त कारये ब्रह्म-विन्न-पराभूत होने के कारण 
स्वेच्छाचारी नहीं हा सकते। किन्तु गणेश के अनुग्रह से ही 
विन्नविरहित होकर कार्यकरणक्तम होते हैं। विन्न और विनायक 
ये दोनों ही भगवान्‌ हाने के कारण स्तुत्य हैं । अतएव “भगवन्तौ 
विज्नविनायकौ प्रीयेताम्‌? ऐसा पुण्याहवाचन में लिखा है। विन्न 
गणेश के अतिरिक्त और किसी के वश में नहीं है, जैसा कि योग- 
वाशिष्ठ में शाप देने को उद्यत श्र॒गु के प्रति विन्नरूप काल ने 
कहा है— | 

“मा तपः क्षुपयाबुद्ध ! कल्पकालमद्दानसैः । 

यो न दग्धोऽस्मि मे तस्य किं त्वं शापेन धक्ष्वसि | 

्रझाणडावलयो ग्रस्ताः, निगीर्णा रुद्रकोटयः | 

सुक्तानि विष्णुब्ृन्दानि क्व न शक्ता वय मुने ॥ 
इससे सिद्ध हुआ कि, निःश्र यसं-साधन गणेश-स्मरणह्दीन सभी 
सत्कमौं में कालरूप विन्न का प्रादुभीव हाना अनिवार्यं है। 
अत: विल्नों के निवारण के लिये गणेश-स्मरण सभो सत्कर्मों में 
आवश्यक है । 
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यदि कहा जाय कि ओङ्कार ही सव॑मन्जलमय है, वेदोक्त समस्त 

कर्म उपासनाओं के आदि में ओङ्कार का ही स्मरण किया जाता 
है, इसलिये गणेशा-स्मरण निरर्थक है। तो यह ठीक नहीं, क्योंकि 
ओङ्कार भी सगुण गणेश-स्वरूप ही है। मैौदूगल पुराण में भी 
कहा है--“गणेशस्यादिपूजनं चवुर्विधं चतुमूतिधारकत्वात्‌।” ब्रह्मा 
के चारों मुखों से अष्ट लक्ष पुराणों का प्रादुसीव हुआ। उसके 
पश्चात्‌ द्वापरान्त में व्यासदेव ने कलियुगीय मन्दमति प्राणियों के 
बाधार्थ अष्टादश पुराणोपपुराणों का निमोण किया। उनमें 
हला “ब्राह्मपुराण” है, उसमें निगुण एवं वुद्धितत्त्व से परे 
गणेशा-तत्् का वर्णन है। अन्तिम “ब्रह्माण्ड पुराण” है, उसमें 
सगुण गणेश कां माहात्म्य प्रतिपादित है; क्योंकि वह विशेष रूप से 
प्रणुवात्मक प्रपञ्च का प्रतिपादन करनेवाला है । उपपुराणों में भी 
पहला “गणेश पुराण? है, जा कि सगुण निगुण गणेश की एकता 
का प्रतिपादन करनेवाला है और गजवदनादि-मूतिंधर गणेश का 
भी प्रतिपादन करता है । यहाँ पर जा यह कहा जाता है कि 
उपपुराण अपकृष्ट हैं, यह ठीक नहीं है; क्योकि जैसे उपेन्द्र इन्द्र 
से अपकृष्ट नहीं, वैसे ही पुराणापेक्तया उपपुराण अपकृष्ट नहीं । 
“मैद्गल” अन्तिम उपपुराण है । उसमें योगमय गणेश का माहात्म्य 
प्रतिपादित है । इस तरह वेद, पुराण, उपपुराण आदिकों के 
आदि, मध्य, अन्त में गणेश-तत्त्व का प्रतिपादन है। इतना ही 
क्यों, ब्रह्म-विष्णु आदि भी गणेशांश होने से ही शास्र-प्रतिपाद्य 
हें। कोई लोग बुद्धिस्थ चिदात्मरूप गणेश का स्मरण करके 
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सत्कमं करते हैं, कोई प्रणवस्मरण-पू्वंक सत्कर्म करते हैं, कोई 
गजवद्नाद्यवयवमूतिधर गणेश का स्मरण करते हैं एवं कोई 
यागसय गणपति का स्मरण करते हें । इस तरह सभी शुभ कार्यो 
के आरम्भ में येन केनचिद्रूपेण गणेशा-स्मरण देखा जाता है । 
काई कहते हैं कि प्राण-प्रयाण समय एवं पितृ-यज्ञादि में 
गणश-स्मरण प्रसिद्ध नहीं है यह ठीक नहीं; क्योंकि गया-स्थित 
गणेश-पद्‌ पितृ-सुक्ति देनेवाला है । वेदोक्त पिठ्यज्ञारम्भ में 
गणेश-पूजन का निषेध नहीं है। अतः वहाँ भी गणेश-पूजन 
हाता है और होना युक्त है इसी लिये श्रुति गणाधिपति को 
ज्येष्ठराज पद्‌ से सम्बोधित करती है । 
गणेश पुराण में त्रिपुर-बध के समय शिवजी ने कहा है-- 
शैवैस्त्वदीयैरुत वैष्णवैश्च शाक्तेश्च सौरेरपि सवकाथें । 
शुभाशुभे लोकिकवैदिके च त्वमच॑नीय: प्रथमं प्रयत्नात्‌ । १ ॥ 
गणेरा-गीता में मरण-काल में भी गणेश-स्मरण कहा है-- 
` यः स्मृत्वा त्यजति प्राणमन्ते मां श्रद्धयान्वितः । | 
स यात्यपुनराद्रत्ति प्रसादान्मम भूभुज || १॥ 
धाणेश-तापिनी? में भी कहा है-_““ॐ” गणेशो वै ब्रह्म, तद्विधात्‌ | 
यदिदं किञ्च, सवे भूतं भव्यः सवमित्याचक्षते ।!? इस तरह यह्‌ सिद्ध’ 
हुआ कि पूर्ण परत्रह्म परमात्मा ही निगु ण, एवं विन्नविनाशकत्वादि- 
शुणगण-विरिष्ट, गजवद्नादि-अवयव-मूर्तिधर-रूप में श्रीगणेश है । 
आजकल कुछ ग्रन्थचुम्बक पणिडतम्मन्य पाश्चात्यं के शिष्य 
हकर बाह्य कुसंस्कार-दूषितान्तःकरण सुधारक श्रीगणेशतत्त्व पर 
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विचार करने का साहस कर बैठते हैं ।. वे अपने गुरुओं के 
विपरीत भला कितना विचार कर सकते हैं। उनका कहना 
है कि पहले गणेशजी आर्यो' के देवता नहीं थे। किन्तु एतह - 
शीय अनार्यो' को पराजित करने पर उनके सान्त्वनार्थं गणेश 
को आर्यो ने अपने देवताओं में मिला लिया है। इस 
ढङ्ग के विद्वान्‌ कुछ पुराण, कुछ वेदमन्त्र, कुछ चौपाइयों का 
संग्रह कर अपनी अनभिज्ञता का परिचय देते हुए, ऐसे गणपति- 
स्वरूप का वर्णन करते हैं कि जिससे शास्त्रीय गणपति-स्तरूपं 
समाच्छन्न हा जाता है । यद्यपि थोड़ा-सा भी तत्त्वज्ञान रखनेवाले 
पुरुष के लिये ऐसे असम्वद्धालाप हेय ही हैं, तथापि मूखोँ को ता 
उनसे व्यासाह होना स्वाभाविक ही है । 

कोई इन महानुभावो से पूछे कि गणेश नामका कोई तत्त्व है, 
यह आपने कैसे जाना ? पुराणादि शास्त्रों द्वारा या यत्र-तत्र 
गणपति की मूर्तियां को देखकर ? यदि शास्त्रों से ही गणेश-तत्त् 
समभा जाय ता फिर गणेश के अनायों के देव कैसे कहा जाय, 
क्योंकि शास्त्रों से ता वे ब्रह्मादि के पूज्य पाये जाते हैं । रही दूसरी 
बात मूर्तियों को देखकर जानने की। यदि उसे उचित मानें ता 
गणपति को देवता या पूज्य समझना, केवल मूखता ही है। 
कारण यह कि केवल काष्ठमृत्पाषाणादि को कौन अभिज्ञ जन पूज्य 
समभेगा ? यदि कहा जाय कि अदृश्य शाक्ति-विशेष का उस मृति 
में आवाहन कर उसका पूजन किया गया है, ता भी वह विशिष्ट देव- 
शक्ति किस प्रमाण से पहचानी या आहूत की गई है? इसके 
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उत्तर में यदि यह कहा जाय किं यह वात शाखो से ही जानी गई 
ते फिर शास्त्रा ने ता गणेश-तच्व को अनादि ईश्वर कहा हैं । अतः 
चे अनायों के देवता कैसे हुए ९ 
एक दूसरी विलक्षण बात यह है कि शास्त्रों के ही आधार पर 
गणेश को अनायोभिमत देव समझना और आर्यो का कहाँ वाहर 
से यहाँ आना, भारतवर्ष में प्राथमिक अनार्यो' का निवास और 
अनार्यो' के देवता गणेश का आर्यो द्वारा ग्रहण ! भला ऐसी 
बे-सिर-पैर की बातें अनार्य शिष्यां के सिवा और किसको सूक 
` सकती हैं ? भला कोई भी सहृदय पुरुष वेद-पुराणादि शास्त्रों का 
सानता हुआ भी क्या गणेश का अनाये-देवत्व-स्वीकार कर सकता 
है? वस्तुतः यह सव दूषित संस्कारों एवं आचार-शून्य मनमाने 
शास््रो के पुस्तकी ज्ञान का हो कुफल है। इसी लिये ज्ञानलव- 
दुर्विदग्ध अनभिज्ञों से भी शोचनीय सममे जाते हें । इसी 
कारण से हमारे यहाँ किसी भी सच्छास्त्र के अध्ययन का यही नियम 
है कि आचार्य-परम्परा से शास्त्रीय गूढ़ रहस्यों को समझना चाहिये 
ओर परस्पर-विरोधी प्रतीत होनेवाले वाक्यों का समन्वय करना 
चाहिये। ऐसा न होने से ही श्री गणपति की भिन्न-भिन्न लीलाएं 
प्राणियों को माहित करनेवाली होतो हैं। जैसे उनका नित्यत्व 
पावती-पुत्रत्व, शनि के दृष्टिपात से शिरश्छेद और गजवदन का 
सन्धान, आदि । 
ये सब बातें केवल गणपति 
श्रीरामचन्द्र आदिकों के विषय 


ही विषय में नहीं, अपितु 


के 
में भी हैं। जैसे अजत्व और 
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जायमानत्व, नित्यमुक्तत्व और सीता-विरह में रोदनादि | इसी लिये 
गोस्वामी श्री तुलसीदास जी ने कहा है कि 
राम देखि नर-चरित तुम्हारे । बुध हषहिं, जड़ हाहिं दुखारे ॥ 

वस्तुतः जिन्होंने भगवान की अघटितघटनापटीयसी माया 
का महत्त्व नहीं समभा है, उन्हें अचिन्त्य महामहिम वैभवशाली 
भगवान्‌ की निगु ण तथा सगुण लीलाओं का ज्ञान कैसे हा ९ 
“अजायमानो बहुधा व्यजायत,” ““मत्स्थानि - स्वभूतानि”, “न ˆ चः 
मत्स्थानि भूतानि” इत्यादि का अभिप्राय कैसे विदित हो 0 
सगुण लीला तो निगु ण की अपेक्षा भी भावुकों की दृष्टि में ठुरव- 
गाह्य है । 

निगु ण रूप सुलभ अति, सगुण न जानै कोइ। 

सुगम अगम नाना चरित सुनि सुनि-मन त्रम होइ॥ 
इसलिये गोस्वामीजी ने कहा है कि अनादि देवता समभकरः 
गणेशादि के रूप-भेद, शिवपूज्यता आदि अंशों में संशय न करें-- 

जनि कोइ अस संशय करे सुर अनादि जिय जान | 

फिर जब बड़े से बड़े तार्किकं का तक भौतिक भावों में ही 
कुणिठत हा जाता है, तब व्याप्ति या हेतु तथा हेत्वाभास के ज्ञान से 
शून्य आधुनिक विद्वानों को देवता या ईश्वर के विषय में तके 
करने का क्या अधिकार है ? वे महानुभाव यदि तक के स्वरूप 
को भी ठीक-ठीक निरूपण कर सकें, ता उन्हें यह पता लग 
सकेगा कि धर्म तथा देवता पर तक कुळ काम कर सकता है, या 
नहीं । भला यदि इनसे काई पूछे कि यह आपने केसे अनुमान 
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किया कि गणेश अनार्यो' के देवता हैं और आदि भारतवासी 
अनाये ही हें । क्या कोई अव्यभिचरित हेतु इसमें आपके पास 
है? तो ये लाग सिवा अटकलपच्चू कल्पित मिथ्या इतिहास के 
क्या बता सकते हैं? परन्तु यदि इनके श्रमपूणे निराधार आधु- 
-निक इतिहास मान्य हैं, ता प्राचीन आध्यात्मिक गम्भीर भावपूणं 
हमारे इतिहास क्यों नहीं मान्य हैं ? 
अस्तु, आस्तिको को पूर्वोक्त प्रमाणां से निधोरित गणपति-तत्त्व 

का श्रद्धा-सहित समस्त कर्मो' में आराधन अवश्य करना चाहिये । 
पारलौकिक तस्त्र-निधीरण में एकमात्र शास्त्र ही आदरणीय हैं । 
इसी लिये भगवान्‌ ने गीता में कहा है कि 

तस्माच्छास्त्रं प्रमाणं ते कार्याकायंव्यवस्थिता । 

ज्ञात्वा शास्त्रविधानोळं कमं कतु मिहा्हसि॥ १ ॥ 


2 
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शास्त्ररहस्य के जाननेवाले महानुभावो का कहना है कि 
शैव ग्रन्थों में श्रीविष्णु की, और वैष्णव ग्रन्थों में श्रीशिव की जा 
निन्दा थाई जाती है, वहाँ उस निन्दा का मुख्य तात्पय अन्य 
देवता की निन्दा में नहीं है, अपितु वह्‌ ग्रन्थ जिस देवता का 
वणन कर रहा है उसकी प्रशंसा में है। इस पर कोई कहे कि 
अपने इष्ट देवता में अनन्यता की प्राप्ति के लिये उनसे भिन्न 
देवता की उपेक्षा अपेक्षित है और वह उपेक्षा विना अन्य देवता 
को निन्दा के कैसे सिद्ध हो सकती है? इस तरह उस निन्दा का 
मुख्य तात्पर्य अपने इष्ट देवता से अन्य देवता की उपेक्षा के लिये 
उसकी निन्दा में ही हा सकता है । किन्तु ऐसा कहना ठीक नहीं, 
क्योंकि उसने अनन्यता के स्वरूप को ही यथार्थतया समझा नहीं 
है। क्या आपने एकमात्र इष्टदेव में ही तत्परता को अनन्यता 
कहें ? किन्तु ऐसी अनन्यता खान-पान आदि लैकिक एवं 
सन्ध्यावन्दनादि वैदिक व्यवहार करनेवाले पुरुष में सम्भव नहीं 
है। यदि कहा जाय कि उन लौकिक वैदिक सव कर्मों के द्वारा 
अपने इश्देव की ही उपासना करने से अनन्यता बन जायगी तो 
फिर जैसे अन्यान्य लौकिक वैदिक कर्मो के द्वारा अपने इष्टदेव 
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की उपासना की जा सकती है, वैसे ही अन्य देवता की पूजा 
आदि के द्वारा भी अपने इष्टदेव की उपासना करते हुए अनन्यता 
बन सकती है । 
यथार्थ में ता-- 
“वर्णाश्रमवर्ता राजन्‌ ! पुरुषेण परः पुमान्‌ । 
हरिराराध्यते भक्त्या नान्यत्तत्तोषकारणम्‌ ||? 
अर्थात्‌ हे राजन्‌! प्राणी अपने वण-ऑश्रम के अनुसार 
कम करते हुए भक्ति द्वारा उस पुरुषोत्तम हरि की आराधना कर 
सकता है। इसके अतिरिक्त भगवान्‌ की प्रसन्नता का और अन्य 
कोई साधन नहीं है।  : 
“यत्करोषि यदश्नासि यज्जुहोषि ददासि यत्‌ । 
यत्तपस्यसि कौन्तेय ! तत्कुरुष्व मदर्पणम्‌ ||” 
अर्थात्‌ “हे अजुन ! भाजन हाम दान तपस्या आदि जो कुछ 
भी करो, वह सब मुझे अपण कर दो ।” 
“स्वकर्मणा तमभ्यच्यं सिद्धि" विन्दति मानवः |”? 
अर्थात्‌ मनुष्य अपने कमों' के हारा भगवान्‌ की पूजा करके 
मुक्ति को प्राप्त कर सकता है। 
इत्यादि वचना से शास्त्रों ने अपने अपने वणे-आश्रम के 
अनुसार श्रौतःस्मातं कमों' से ही श्रीभगवान्‌ की उपासना करना 
बतलाया है और श्रौत-स्मात कमो: में ता पद-पद्‌ पर इन्द्र, अग्नि, 
वरुण, रुद्र, प्रजापति आदि देवताओं की पूजा दिखलाई पड़ती है | 
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ऐसी हालत में अपने के वैदिक माननेवाल्य काई पुरुष यह कहने 
का साहस केसे कर सकता है. कि “विष्णु के सिवाय काई अन्य 
देवता मेरे लिये पूजनीय नहीं हैं?” ९ 

यदि कहा जाय कि वहाँ उन इन्द्रादि देवताओं के रूप में 
भगवान्‌ विष्णु की ही पूजा हाती है, ता इस तरह फिर सभी 
देवताओं की पूजा की जा सकती है । 

जिन कामिनी, काश्चन आदि विषयों की बड़े बड़े विवेकी 
महापुरुषों ने निन्दा की है, उन्हीं तुच्छ विषयरूप विष से अस्मी- 
भूत चित्तवाले, और उन्हीं विषयों की प्राप्ति के लाभ से वशीभूत 
होकर, और ते क्या म्लेच्छों के चरणों पर भी मस्तक भुकानेवाले 
लोग समस्त पाप-समुदाय का नाश करने में समर्थ श्री शिव, विष्णु 
आदि के वन्दन का जब अनन्यता का विघातक कहते हैं तब बड़ा 
आश्चय हाता है । 

अस्तु, इस तरह यह सिद्ध हाता है कि श्री भगवान्‌ को प्रसन्न 
करने की बुद्धि से भगवान्‌ के लिये ही किये गये समस्त कर्मों का 
परमशुरु श्री भगवान्‌ के चरणों में समर्पण करना ही यथार्थे 
अनन्यता है । 

काशीखण्ड के दूसरे अध्याय में ध्रुवजी श्री विष्णु से स्तुति 
सें कहते हैं कि: -- 

“मित्राणां हि कलत्रं त्वं धमस्त्वं स्वबन्धुषु । 
त्वत्तो नान्यजगत्यस्मिन्नारायण ! चराचरे ॥ १ ॥ 
४२ 
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त्वमेव माता त्वं तातस्त्वं सुद्धत्वं महाधनम्‌ | 

स्वमेव सौख्यसम्पत्तिस्त्वमेव जीवनेश्वरः॥ २॥ 

सा कथा यत्र ते नाम तन्मनो यच्वदर्पितम्‌। 

तत्कम यत्त्वदर्थं वै तत्तपो यद्धवत्स्मृति:॥ ३ ॥ 

अहो ! पु सां महामे[ह्त्वद्दो ! पु सां प्रमादिता | 

वासुदेवमनाइत्य यदन्यत्र कृतश्रमाः ॥ ४ ॥ 

नाधोक्षजातरो धर्मो नाऽर्थो नारायणात्क: | 

न कामः केशवादन्यो नापवर्गो हरिं विना ॥ ५ ॥ 

इयमेव परा हानिरुपसर्गोऽयमेव हि। 

अभाग्यं परमं चैतद्वासुदेवं न यत्स्मरेत्‌ ॥ ६॥ 

गोविन्दं परमानन्दं मुकुन्दं मधुसूदनम्‌ | 

त्यक्तवाऽन्यं नैव जानामि न स्मरामि भजामि च ॥७॥ 

न नमामि च स्तोमि न पश्यामीह चक्षुप्रा | 

न स्प्रशामिं न वा यामि गायामि न हरिं विना ।। ८ ॥ 

अथोत्‌ “हे नारायण ! इस स्थावरजङ्गमात्मक जगत्‌ में 

आपसे अन्य कुछ भी नहीं है। मित्रों में भाया, सत्र बन्धुओं में 
` परमददितैषी धमं आप ही हैं। माता, पिता, सुत्‌, धन, सौख्य, 
सम्पत्ति और तो क्या प्राणेश्वर आप ही हें। कथा वही है, 
जिसमें आपका नाम हो, मन वही है जो आपमें अर्पित हो, कम 
वही है जो आपके लिये ही किया जाय और वही तपस्या है | 
“जिसमें आपका स्मरण होता रहे । प्राणियों के उस महामोह को, 
'उस प्रमादिता को देखकर बड़ा ही खेद और आश्चय होता है, 
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जिससे आपका अनादर करके अन्य विषयों में महान्‌ परिश्रम करते 
हैं। हे भगवन्‌! आपसे श्रेष्ठ ऐसा अन्य कोई न धर्म दै, न 
अर्थ, न काम, और न मोक्ष ही। भगवान्‌ वासुदेव का स्मरण 
न होना ही परम हानि, परम उपद्रव, परम दौभोग्य है। परमा- 
नन्दकन्द्‌ मधुसूदन भगवान्‌ गोविन्द को छोड़कर में न तो अन्य 
किसी को जानता ही हूँ, न स्मरण करता हूँ, न भजता हूँ। न 
नमन करता हूँ; न किसी दूसरे की स्तुति करता हँ, न अन्य को 
आँख से देखता हूँ, न स्पशे करता हूँ, न अन्यत्र कहीं जाता हूँ, न 
विना हरि के अन्य का गान करता हूँ। इत्यादि झ्ओकों के द्वारा 
अनन्यता का स्वरूप प्रदर्शित किया है। 
इतना सब मन्थत्त करने का तात्पय यही है कि भगवान्‌ श्री 
चासुदेव को उपेक्षा करके आन्य देवों का समाश्रयण करना अभिप्रेत 
हीं, अपितु वासुदेव-भावना से या भगवान्‌ की आराधना-बुद्धि 
से अन्य देवताओं का भी आदर अवश्य ही करना उचित है। 
इसी लिये काशीखण्ड में आगे चलकर लिखा है कि श्रो विष्णु को 
आज्ञा से ध्रुव ने भगवान्‌ श्री विष्णु के उपास्य श्री शक्कर भगवान्‌ 
की पूजा की। ध्रुव का वरदान आदि देकर भगवान्‌ श्री विष्णु ने 
उनसे कहा :-- 
“अ्रुवावधेहि वक्ष्यामि हितं तव महामते | 
येन ते निश्चलं सम्यक्पदमेतद्धविष्यति ॥ १ ॥ 
अहं जिगमिषुत्त्वाछ पुरीं वाराणसीं शुभाम्‌ । 
साच्षाद्विशवेश्वरो यत्र तिए्ब्रे मोचकारखम्‌ || २॥ 
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विपन्नानां च जन्तूनां यत्र विश्वेश्वरः स्वयम्‌ । 

कणँ जापं प्रकुरुते कमनिमू लनक्षमम्‌ || ३ |॥ 
अल्पसांसारदु:खस्य सर्वोपद्रवदायिनः । 

उपाय एक एवास्ति काशिकाऽऽनन्दभूमिका || ४ ॥: 
इदं रम्यमिदं नेति बीजं दुःखमहातरोः। 
तस्मिन्‌. काश्यग्निना दग्घे दुःखस्यावसरः कुतः । ५ ।| 
प्राथ्यः सम्प्राप्यते येन न भृयो येन शोच्यते । 
वैकुण्ठनगरात्काशीं नित्य विश्वेशमचिठुम्‌॥ ६ | 
अहमायामि नियमाजजगदार्या तदञ्चिताम्‌ । 
मायायाः परमाशक्तिस््रिलोक्या रक्षणक्षमा ॥ 
तत्र देतुर्मदेशानः स सुदर्शनचक्रदः ॥ ७ ॥. 
पुरा जालन्धरं दैत्य ममापि परिकम्पनम्‌ | 
पादांगुष्टाअरेखोत्थं चक्र कृत्वा हरोऽहरत्‌ ॥ ८ ॥: 
तञ्च चक्र मया लब्धं नेत्रपारचनाद्विमाः। 
एतत्सुदशंनाख्य वै दैत्यचक्रप्रमदनम्‌ || ९ ॥ 
तन्मया तव रक्षाथे भूतविद्रावणं परम्‌। 
तावत्प्रणुन्न पुरतस्ततश्चाहमिहागतः |) 
काशीमिदानीं यास्यामि विश्वेश्वरविलोकने || १०] 
पञ्चक्रोश्याश्च सीमान' प्राप्य देवो जनाद नः | 
वैनतेयादवारुह्य करे धघृत्वा श्रुव॑ं ततः॥ ११॥ 
मणिकण्या परिस्नाय विश्वेशमभिपूज्य च | 

भुवं बभाषे भगवान्‌ . हितं तस्य चिकीर्षयन्‌।। १२।। 
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लिङ्गं स्थापय यत्नेन क्षेत्रे$त्रेवाविमुक्तके । 
तो लोक्यस्थापन' पुण्यः यथा भवति तेऽन्तयम्‌ ॥ १३॥ 

_ अर्थात्‌ हे ध्रुव ! तुम महामति हा । सावधान दाकर सुनो । 
में तुम्हारे हित की बात कहता हूँ जिससे तुम्हारा स्थान अत्यन्त 
अचल हा जायगा । सोक्षदाता साक्षात्‌ भगवान्‌ श्रीविश्रनाथजी 
जहाँ निवास करते हैं, उल परम पवित्र काशीपुरी को में जाना 
चाहता हूँ । जिस काशी में स्वयं श्रीविश्वेश्वर भगवान्‌ सृत 
प्राशियों के कान में उस मंत्र का उपदेश करते हैं, जिससे उन 
प्राणियों के समस्त कम नष्ट हा जाते हैं। सभी तरह के उपद्रवों 
का देनेवाले इस तुच्छ संसाररूपी दुःख को दूरने का यह आनन्द्‌- 
भूमि काशी ही एकमात्र उपाय है। दुःखरूपी महान्‌ बृक्त का बीज 
विषयों में समीचीनता-असमीचीनता-चुद्धि है। काशी-रूप अमि 
जव उस बीज को भस्मीभूत कर डालता है, तव ठुःखरूप महावृत्त 
ही कैसे उत्पन्न हा सकता है? जिससे समस्त अभीष्ट मनारथों 
को प्राप्त किया जा सकता है और जहाँ जाने पर फिर शोक-सन्ताप 
का भय नहीं रह जाता, ऐसे वैकुण्ठ से श्रीविश्वनाथ की पूजा करने 
के लिये मैं नित्य नियमपूर्वक उस जगह्नन्य काशी में आया करता 
हँ । तीनों लोकों की रक्षा करने में समर्थ माया की जा परम शक्ति है, 
उसको देनेवाले सुद्शन चक्र के दाता श्रीविश्वनाथ ही हैं । पूवकाल 
में जालन्धर नाम का एक दैत्य हुआ था जिसके पराक्रम से में 
भी भयभीत हा गया था। किन्तु भगवान्‌ श्रीशङ्कर ने अपने 
यैर के अंगूठे के अप्रभाग से चक्र बनाकर, उससे जालन्धर का 
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मार डाला था । अपने नेत्र-कमलों से भगवान्‌ शङ्कर की पूजा 
करके मैंने वही चक्र उनसे प्राप्त किया । दैत्य-समुदाय के मदन 
करनेवाला वही यह सुदर्शन चक्र मेरे पास है। समस्त दुष्ट 
प्राणियां को भगानेवाले उस सुदर्शन चक्र को तुम्हारी रक्षा के लिये 
आगे भेजकर में यहाँ आया हूँ। अब इस समय श्रीविश्वनाथ 
का दशन करने के लिये में काशी की ओर चल रहा हुूँ। उसके 
बाद पञ्चक्रोशी की सीमा के पास पहुँचकर वे गरुड़ से नीचे उतरे 
और उन्होंने ध्रुव का हाथ पकड़कर मणिकर्णिका में स्नान किया । 
फिर श्रीविश्वनाथ का पूजन करके ध्रुव के हित की कामना से कहा-- 
“हे भ्रुवः तुम इस अविमुक्त वाराणसीक्षेत्र में प्रयत्नपूवेक भगवान्‌ 
के लिङ्ग की स्थापना करो। इससे त्रेलोक्यस्थापन करने का 
अच्तय पुण्य तुम्हें प्राप्त होगा?! इत्यादि । 
ऐसे इस गम्भीर शास्त्रीय अभिप्राय को न समभक्र शौव- 
वैष्णव-नामधारी पाखण्ड से नष्टबुद्धि मायामाहित जन ब्रह्मा, विष्णु 
और रुद्र में भेदभाव देखते हैं। 'यह नहीं जान पाते कि वे तीनों 
एक ही सच्चिदानन्दघन पूणे अद्वितीय तत्त्व हैं । 
“ब्रह्माणं केशवं रुद्र भेदभावेन मोदिताः । 
पश्यन्त्येकं न जानन्ति पाखण्डापहता जनाः ।।'? 
` वे ऐसे सैकड़ों शा्रवचनों से उपदेश किये गये अभेद को 
नहीं देखते । इस बात की उपेक्षा करते हैं कि एक ही परमकारणा 
तत्त्व अनेक रूप में विराजमान है। उन परमेश्वर के अनेक रूपों 
में से किसी एक को लेकर दूसरे रूपों की निन्दा करते हुए, आपस 
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कलह करतें हैं । ऐसा करके मानों अपने उसी आराध्य भगवान्‌ 
ही द्रोह करके नरक में जाने की तैयारी करते हैं । 
एक दूसरे पर अनन्य प्रीति करनेवाले दे मालिकों के नोकर 
यदि एक दूसरे के स्वामी की निन्दा करें ता वे दोनों जैसे स्वामि- 
द्रोही ही कहे जाते हैं वैसे ही एक दूसरे के आत्मा और एक 
दूसरे के ध्यान में निमझ साधव श्रीविष्णु और उमा-घव श्रीशिव 
की निन्दा करनेवाले स्वामिद्रोही ही हैं । 
कोई जिज्ञासु ऐसा प्रश्‍न कर सकता है कि भगवान्‌ शिव, 

विष्णु, राम, कष्ण आदि देवताओं में से किसकी उपासना करनी 
चाहिये ? कोई किसी को निकृष्ट, किसी को बड़ा, ता कोई किसी 
को वतलाता है.। ऐसी स्थिति में बुद्धि व्याल हे! जाती है। 
इसका उत्तर यही हा सकता है कि भगवान्‌ के विचित्र प्रपञ्च में 
विचित्र स्वभाव के जीवों का निवास है। इसी लिये श्रीभगवान्‌ 
भिन्न स्वभाववाले जीवों की विभिन्न रुचियां का अनुसरण करके 
विभिन्न रूप में प्रकट हाते हें । किसी का चित्त भगवान्‌ के किसी 
स्वरूप में खिंचता है, किसी का किसी में । वेदपुराणादि शास्त्रा 
में सर्वोत्कृष्ट रूप से प्रतिपादित सभी रूप भगवान्‌ के ही हैं। 
अतः जिस रूप में प्रीति हा उसी रूप की उपासना करना चाहिये । 
अनभिज्ञ लोग एक की निन्दा और दूसरे रूप की प्रशांसा करते 
हैं, अभिज्ञ ता सभी रूप में अपने प्रभु को ही देखकर सन्तुष्ट 
होते हैं। जैसे कोई व्यक्ति अनेक विद्याओं में निपुण होने के 
कारण अपने अनेक वेष और नामां से अनेक काये करता हा, 


में 
से 
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भिन्न भिन्न कायोर्थी प्रथक्‌ वेष और नामवाले रूप के अनुरागी 
हों और उसे ही सर्बोत्कश समके लगें। दूसरे लोग, दूसरे वेष 
आर नामवाले रूप के अनुरागी हों । उनमें कुळ लाग किसो रूप 
के प्रशंसक हों और कुछ किसी के निन्दक हों, इसलिये परस्पर युद्ध 
- हाते लो, वहाँ जा लोग वस्तु-स्थिति को जाननेवाले .होंगे वे ता 
दोनों ही विवादी दलों की मूखता पर परिहास करेंगे, क्योंकि वे 
दोनों ही वेषों में एक ही तत्त्व को देखते हैं । 
यागवासिष्ठ के विपश्चिदाख्यान में मृग रूप से समागत विप- 
श्चित्‌ को देखकर श्रोवसिष्ठजी ने यही विचार क्रिया था क्रि जि 
व्यक्ति का जो स्वरूप कभी भी उपास्य हा उसका कल्याणं उसक्रे 
ही द्वारा सुगम हाता है। यह समझकर करोड़ों जन्म के पहले 
अग्नि को उपासना करनेवाले सृगरूप विपश्चित्‌ के सासने छापनें 
यागबल से उन्होंने अग्नि का प्राकट्य किया । अग्नि का दर्शन 
हाते ही वह झग ऐसी स्नेहभरी दृष्टि से अग्नि को देखने लगा 
जैसे अग्नि के साथ उसका कोई बहुत पुराना सम्बन्ध हे । 
अनन्तर वसिष्ठजी की कृपा से उसका कल्याण हुआ। अस्तु, 
प्रकृत में कहना यही है कि स्वप्नद्शन तथा माहात्म्यश्रवण आदि 
से चित्त का आकर्षण देखकर अपने इष्टदेव का निणेय करना 
चाहिये। यह स्पष्ट है कि अनेक जन्म के साधनों से प्राणी की 
उपासना में उन्नति हाती है। जन्म-जन्म में मार्ग-परिवतन करने 
से यथेष्ट लाभ सम्भव नहीं है। अतः पूर्वं की उपासना के 
संस्कार का ज्ञान करके उसी उपासना में प्रवृत्त हाना चाहिये। 


७ 0-0. Mumukshu Bhavan Collection. Digitized by eGangotri 


इप्टदेव को उपासना 


>) 


5५ 
पितृ-पितामहपरम्परा की उपासनाओं के अनुसार ही प्राणी का 
उपासना करनी चाहिये । वर्तमान जन्म 'की सध्पत्रृत्ति चर 
दुष्प्रवृत्ति में पिडले जन्मो के संस्कार भी अपेक्षित हाते हैं । यदि 
किसी को दुर्देववश, क्रिपो ऐसे देश-क्राल में, ऐसे माता-पिता गुरु 
जनों तथा ग्रन्थों का संसग हुआ कि जिनसे दुराचार-दुर्विचार 
का ही उत्तेजना मिली ते उस व्यक्ति के लिये ठु:सङ्ग और असद- 
विचारवाले शास्त्रो को छोड़कर सत्पुरुष-सङ्ग, सच्छाश्व के अभ्यास 
एवं तद्नुसार सदाचार सद्विचार के सम्पादन में बड़ी कठिनाई 
पड़ती है! जिसे पूर्व संस्कार के अनुसार शुद्ध विचाखाले देश 
काल तथा माता-पिता गुरुजनों का संयोग प्राप्त हुआ ओर सच्डा्न 
ही अध्ययन करने के मिले उसके लिये सदाचार-सट्विचार की 
वृद्धि में बड़ी सहायता मिलती है। इसी लिये प्रायः सन्मागेस्थ 
सदाचारी को उसकी भावना और उपासना के अनुसार ही 
समीचीन देश-काल और माता-पिता तथा शाख्नों का संसग 
मिलता हैं। इसो बात की इङ्गना श्रीभगवान्‌ ने “शुचीनाछ्‌ श्रीमतां 
गेहे'? अथवा “योगिनामेव कुले भवति घीमतां,? “पूर्वाभ्यासेन कैन्तेय 
हियते ह्यत्रशोऽपि सः? इत्यादि वचनां से की है। इसी लिये यह 
चहुत सम्भव है कि हमारी उपासना के अनुकूल ही कुल में हमारा 
जन्म हुआ हा। अतः हमें माता-पिता शुरुजनों के अनुसार ही 
उपासना करनी चाहिये। 
यां भी इस वात के समभने में सुगमता होगी कि जैसे काई 
पुरुष किसी अपरिचित मागे से किसी अभीष्ट देश में जा रहा हा 
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आगे चलकर उसे तीन मार्ग दिखाई दें और तीनों पर कुछ लाग 
चल रहे हों, प्रश्‍न करने पर सभी अपने माग के ही निर्विन्न 
बतलाते हों, साथ ही दूसरे मार्गों को नाना प्रकार के सिंह-व्यात्र- 
सपे-वृश्चिक-कण्टकाकीण गतो से उपद्रुत बतलाते हों, ऐसी 
स्थिति में यदि जाना आवश्यक ही हो ता वह प्राणी किस मागं 
का अवलम्वन करेगा ? समभदार ता यही कहेंगे कि उन मागी- 
नुगामियां में से अधिक विश्वास उन्हीं पर किया जा सकता है, जो 
अपने राष्ट्र, प्रान्त, नगर तथा आम के हों या अपने कुट्ठम्वियों 
में से हों। यह बात दूसरी है कि जब बहुत विशिष्ट अनुभवों से 
उस माग के दूषित तथा मागोन्तर के निर्विन्न हाने की वात निश्चित 
हा गई हो तब किसी दूसरे मागे का अवलम्बन किया जाय | 
इसलिये भी अपनी पितृ-पितामह-परम्परा में जा उपासना 
आर आचार तथा शास्त्र मान्य हों वही उचित हैं। वेद ने भी 
“किंस्वित्‌ पुत्रेभ्यः पितरावुपावतुः?? इस वाक्य से परम्परागत 
आचार का समर्थन किया है। श्रीनीलकण्ठजी ने इसका यही 
अभिप्राय बतलाया है कि पुत्र के हित के लिये माता, पिता या 
पितामह प्रश्नति ने जिस व्रत का पालन या जिस देवता का 
उपासन किया हा, उस पुत्र के लिये उसी त्रत या देवता का 
अवलम्बन करना चाहिए । ऐसे ही सम्प्रदायभेद से भस्म, - 
गापीचन्दन आदि की भी व्यवस्था बताई गई है। उसमें 
भी यह व्यवस्था शुद्ध शास्त्रीय है कि स्नान करके मृत्तिका और 
हाम करके भस्म और देवपूजन के पश्चात्‌ चन्दन आदि लंगाया 
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जाय, क्योंकि भस्म वैदिको के लिये किसी अवस्था में त्याज्य 
नहां हो सकता । 

यहाँ कोइ प्रश्न कर सकता है कि यद्यपि इस तरह से किसी 
भी देवता का आराधन, भस्म, रुद्राक्ष, गोपीचन्दनादि का धारगा 
सङ्गत माळूम होता है तथापि साम्प्रदायिक लागों की वाते' सुनकर 
ता जी घबराता है। कोई शिवजी के तथा भस्म-रुद्रात के निन्दन 
में सहस्तों वचन उपस्थित करते हैं ते कोई विष्णु तथा गापी- 
चन्दनादि के निन्दन में सहस्त्नों वचन देते हैं। इसका क्या 
आशय है? उनको यही उत्तर दिया जा सकता हैकि कुछ 
बचन ते निन्दा में तात्पये न रख कर एक की स्तुति में ही 
तात्पर्य रखते हैं। जैसे शैवों की शिव में निष्ठा दृढ़ करने के 
लिये विष्णु के निन्दा-सूचक और विष्णु में निष्ठा दृढ़ करने के 
लिये शिव के निन्दापरक वचन कहे जा सकते हैं। परन्तु कुळ 
ऐसे भी वचन हैं जिनका सिवा रागद्वेष के और कोई मूल ही 
नहीं हे! सकता। बहुत से पुराण साम्प्रदायिकों के कलहों सें 
बिगाड़े गये हैं । इसी लिये ते गोस्वामी तुलसीदासजी कहते हैं-- 

“हरित भूमि तृणसंकुल सूक्ति परै नहिं पंथ | 
जिमि पाखण्ड विवाद तें लुप्त भये संदग्रन्थ ||? 

ऐसे ही यह भौ प्रश्‍न हाता है कि भिन्न-भिन्न सम्प्रदायो में 
भिन्न-भिन्न प्रकार के आचार और व्यवहार प्रचलित हैं। उन-उन 
सम्प्रदायो में कहा यह जाता है कि बिना इन आचारों के प्राणी का 
कल्याण हा ही नहीं सकता। चाहे कितना भी वैदिक शुद्ध 
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ब्राह्मण क्यों न हा. परन्तु इन आचारों विना उसके हाथ से जल 
भी अग्राह्य है। ऐसे ही दूसरे साम्प्रदायिक अपने आचारों के 
विषय में भी उपयु क्त बात ही कहते हैं। जिस आचार से एक 
सम्प्रदाय परम कल्याण कहता है उसी आचार से दूसरा सम्प्रदाय 
सर्वथा पतन वतलाता है। एक वैसे आचारविहीन के दशन से 
प्रायश्चित्त वतलाते हैं ता दूसरे उसी आचारयुक्त ब्ले के ही दशन 
से प्रायश्चित्त बतलाते हें । इसका यही उत्तर देना ठीक है कि 
'जिसके सम्प्रदाय में जा 'आचार प्रचलित है, उसी के लिये उक्त 


उपदेश ठीक है और जिसके पितृ-पितामहादि में जो आचार नहीं _ 


है उन्हें नहीं ग्रहण करना चाहिये । विवाद का मूल यही है कि 
लाग दूसरे सम्प्रदाय तथा आचार्यो' की निन्दा करके अपने 
सम्प्रदाय के आचारों एवं सिद्धान्तों को स्त्रीकार करांना चाहते हैं 


और जब वैसा ही दूसरे लाग करते हैं तब फिर क्ब्ध होते हैं। . 


“आत्मैपम्येन सवंत्र समं पश्यति या5जु न ! सुखं वा यदि वा दुःखम्‌?’ 
भगवान्‌ के इन भावों को भूल जाते हैं । 
लोगों को इस बात पर अवश्य ध्यान देना चाहिये कि जैसे 
कोई हमारे साम्प्रदायिक व्यक्ति को अपने सम्प्रदाय में मिलाता है 
ता हमें क्षोभ हाता है वैसे हो यदि हम भी दूसरे सम्प्रदाय के 
व्यक्ति को अपने में मिलायेंगे ता अन्य लोगों का भी वैसे ही 


क्षोभ हागा । परन्तु प्रायः देखते देखते कितने स्मात्त भिन्न 


सम्प्रदायों में मिला लिये जाते हैं। “साथ ही कहीं कहीं कोई 
साम्प्रदायिक भी स्मात्ते बना लिये जाते हैं। यही राग-द्वेष का 


NN | Css) PS न ऱ्य 
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मूल इतना बद्धमूल हा गया है कि हिन्दू-मुसलमानों से भी कहाँ 
अधिक घनिष्ठ संघर्ष सास्प्रदायिकों में दृष्टिगोचर होता है । 

वेदान्त-वेद्य, पूर्ण परत्र भगवान्‌ ही सकल सच्छाखरों के. 
महातात्पर्यं के विषय हैं, और यही वणाश्रमानुसार सब कमे-धम 
से समहेशीय हैं । इनका अपरोक्ष साक्षात्कार ही जीवन का 
चरम फल है । परन्तु प्रथम से ही प्राणियों का मन इन परम-. 
डुरवगाह्य भगवान्‌ के मनावचनातीत स्वरूप में प्रवेश नहीं कर 
सकता । अतः परम करुण प्रभु भक्तानुग्रहार्थं ही अपने अनेक. 
प्रकार के मङ्गलमय स्वरूप का धारण करते हैं। ५० 

उपनिषदों में दहर-विद्या, शाणिडल्य-विद्या, वैश्वानर-विद्याओं' 
के रूप में इनकी ही अनेक सगुण उपासनाएं विस्तीण हें । यही 
भगवान्‌ विघ्नराज श्रीगणेश के रूप में ऋद्धि-सिद्धि आदि निज 
शक्तियां सहित आराधित होकर भक्तों का सवेविन्न-निवारण, 
सव-अभीष्ट-सम्पादन-पू्वक _स्व-स्वरूप साक्षात्कार कराकर परम 
गति देते हैं, और यही विश्वचक्षु भगवान्‌ भास्कर के रूप में 
उपास्य होकर सव-रोग-निवारण-पूवक अपने पारमार्थिक विशुद्ध* 
ब्रह्मस्वरूप का साक्षात्कार कराकर भव-रोग से मुक्त कर देते हैं|, 
ऐसे ही यही वेदान्तवेद्य शुद्ध भगवान्‌ अविद्याशक्ति-प्रधान होकर 
प्रपञ्च का निमोण करते हैं, विद्याशाक्ति-प्रधान होकर मोक्ष प्रदान. 
करते हैं और अनन्त अखण्ड विशुद्ध चिति-शाक्ति-रूप से सव 
दृश्य के अधिष्ठान रूपसेविराजमान हाते हैं। वही महाकाली, 
महालक्ष्मी, महासरस्वती आदि रूप में उपास्य देकर ससु क्ति- 
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सुक्ति-प्रदायक होते हैं। वही विशुद्ध ब्रह्म, भूतभावन भगवान्‌, 
विश्वनाथ, श्रीविष्णु, नृसिंह एवं श्रोमद्राववेन्द्र रामभद्र तथा श्री- 
कृष्णचन्द्र परमानन्द-कन्द-रूप में उपासित होकर सव सिद्धि 
प्रदान करते हैं । 
अस्तु, इन सभी स्त्ररूपों की गायत्र्यादि वैदिक सन्त्रों एवं 
वणोश्रमानुसार श्रौत-स्मात कर्मों द्वारा की गई उपासना मुख्य है । 
वेदशास्त्रोक्त स्त्रधमं कम के अनुष्ठान के बिना पाशविकी 
उच्छू खल चेष्टाओं का अन्त नहीं हाता । विना श्रौतःस्मात- 
शश्र'खला-निवद्ध चेट्टाओं के इन्द्रिय मन-बुद्धि आदि का नियन्त्रण “ 
असम्भव है और बिना सर्वं करण-रोध के अदृश्य विशुद्ध 
ब्रह्म का साक्षात्कार भी असम्भव है । अतः श्रौत-स्मात-कमे-धमे 
द्वारा ही परमेश्वर का मुख्य आरांधन है । 
इसी विशुद्ध वैदिक धमे का वौद्ध आदि अवैदिक एवं वैदिका 
भासों द्वारा विप्लव होने पर भगवान्‌ शङ्कराचार्य ने अवतीणं 
'हाकर उसे पुनः प्रतिष्ठापित किया है । श्रीविद्यारण्य प्रश्नति विद्वानों 
ने तथा अन्यान्य प्राचीन अर्वाचीन सन्तों ने भो इसी मत का 
पोषण किया है । ज्ञानेश्‍वर, तुकाराम, तुलसीदास ने भी इसी 
परम उदार सिद्धान्त का पोषण किया है । उसमें तीनों वर्णो के 
लिये गायत्री मुख्य उपास्यं है। जिनके लिये गायत्री का अधिकार 
नहीं है, उन अवैदिकों के लिये अवैदिकी उपासनाएँ हैं। जो 
गायत्री मन्त्र के अधिकारी त्रैवर्णिक वैदिक # स्कार-सम्पन्न हों, उन्हें 
यदि गायत्री में परितोष न हो तो, विष्णु शिव आदि देवताओं 
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का विष्णु शिव आदि मन्त्रों से आराधन कर सकते हैं। वेदिक- 
संस्कार-सम्पन्न हने के कारण इन मन्त्रों में उनका अधिकार सहज 
सिद्ध है। अर्थात्‌ विष्णु, शिंव, सुना शक्ति इन पञ्च देवताओं 
की, किंवा अन्य सगुण एवं निगु ण ब्रह्म की उपासना गायत्री मन्त्र 
द्वारा ही पूणं सुसम्पन्न हा सकती है । और इसके सिवा वैदिक 
शिव विष्णु आदि मन्त्रों से भी तत्तत्‌ उपासनाए हो सकती हैं । 
इन समस्त वैदिकी उपासनाओं में वर्णाश्रमाचुसार श्रौत स्माते 
धर्मे का अनुष्ठान भी परमावश्यक है.+ वेद ने उपासना-विहीन 
कर्मो" को स्तप्रकाश ब्रहम की अपेक्षा स्वगोदि तुत्छ फल के देनेवाले 
होने से अन्धतम की प्राप्ति काकारण कडाहें । परन्तु कमविहीन 
उपासनाओं से तो घोर अन्धतम की प्राप्ति कही गई है; क्योंकि 
स्वघमोनुष्टान विना इष्ट में चित्त को एकांप्रता रूप उपासना भी 
सम्पन्न न हा सकेगी । 
स्वधमेश्रष्ट के लिये -कहा गया है कि चाहे कितना भी श्रीहरि 
की भक्ति, किंवा ध्यान में तत्पर क्यों न हो, परन्तु यदि आश्रम 
. के आचारों से भ्रट है, ता वह पतित ही कहा जाता है। यथा-- 
“हरिभक्तिपरो वापि, हरिध्यानपरोऽपि वा । 
भ्रष्टो यः स्वाश्रमाचारात्पतितः सोऽभिधीयते ॥ 
( बृहन्नारदीये ) 
अतः चाहे वेष्णव हा, चाहे शेव हा, सबको वेदशास्रोक्त 
स्वधमे का अनुष्ठान आवश्यक है । द्विजों के जो आचार-व्यवहार 
चिह्न हैं, वे सभी उसको अत्यन्त आदरणीय हाने चाहिये | 
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कोइ जिज्ञासु यह पूछ सकता है कि कुळ शैव तथा वेष्णवों 
का कहना है कि गायत्री, यज्ञोपवीत एवं अन्यान्य ब्राह्मणादि धर्म 
शैव या वैष्णव के लिये गौण हैं, उनके लिये तो अष्टाक्षर पथ्वाद- 
रादि मन्त्र ही का अत्यन्त प्राधान्य हाना चाहिये । वेद-शास्त्र तथा 
तदुक्त बर्णीश्रम-धर्म के बिना भी केवल शैव एवं वैष्णव धमे से 
उनका कल्याण हा जाता है। इसका यह उत्तर है कि यद्यपि 
विष्णुभन्त्रादि प्राणिकत्याण के साधनरूप में आदरणीय हैं, 
तथापि वैष्णवतादि से द्विजत्व ही अधिक प्रबल है; क्योंकि हिजत्व 
. परमेश्वर-दत्त है। वेष्णवत्व, शैवत्व आदि प्राणि-संपादितु हैं, 
अतः वैष्णवतादि के निमित्त से हानेवाले धर्मों का सम्मान 
अवश्य करना चाहिये। परन्तु परमेश्वर-दत्त छिजत्व की रक्ता 
का भी ध्यान रखना परमावश्यक है। द्विजत्व की अभिव्यक्ति 
यज्ञोपवीत, भस्म एवं शिखा से हाती है, वैष्णवता की अभि- 
व्यक्ति कण्ठी, गोपीचन्द्नादि से हाती है। वैष्णवता के चिह्नों 
से द्विजव्व के चिह्लों का तिरस्कार अत्यन्त असंगत है। इसलिये 
चैदिकों के गृह में वैष्णवता को द्विजस्य से अविरुद्ध हाकर ही 
रहना चाहिये । अवैदिकों के यहाँ यथारुचि व्यक्त लिङ्ञों से 
चैष्णवता भले ही रहे । 
यहाँ यह समझ लेना आवश्यक है कि शैव, वैष्णव, शाक्त इन 
सभी संप्रदायों में प्रधान रूप से दो भेद हो गये हैं-एक वैदिक दूसरा 
अवैदिक । वैदिकों के यहाँ वेद तथा वेदोक्त कमं एवं तदनुसारी 
लिङ्गों का प्राधान्य हाता है, और तद्विरुद्ध प्रकार से ही विष्णु, 
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शिव आदि देवताओं की उपासना होती है तथा सभी देवताओं 
का सम्मान होता है । 

इन वैदिकों में किसी दूसरे देवता की निन्दा करना पाप समभा 
जाता है। पर अवैदिक वैष्णवों तथा शेवों के यहाँ वेद या तदुक्त 
धर्म-कर्म तथा तदनुकूल लिङ्गों का कोई सम्मान नहीं केवल साम्प्र- 
दायिक आगम-तन्त्रादि के अनुसार आचार एवं चिह्नों का ही 
अधिक सम्मान है । 

द्विज के लिये वैदिक चिह्लों का तिरस्कार अयुक्त है, शेवत्व या 
वैष्णवत्व पितृ-परम्परा से ,नियत नहीं है। वैदिक लोगों का ता 
यही कहना है कि जिस पुत्र के कल्याण के लिये उसके पिता, माता, 
पितामह, प्रपितामह आदि ने जिस-त्रत या देवता का आराधन 
किया हो, उस पुत्र के कल्याण का मूल वही त्रत, एवं उसी देवता 
का आराधन है। ऐसी व्यवस्था मानने से राग-द्रेष भी मिट सकते 
हैं। अत: जिसकी मातृ-पितृ-परम्परा में जिस देवता का आरांधन 
प्रचलित हा उसे उसी देवता के आराधन में तत्पर हाना चाहिये ! 


४३ 
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यच्छुक्तये। वदतां वादिनां वे, 
विवादसंवादभुवो भवन्ति । 
कुवन्ति चैषां मुहुरात्ममोहं , ` 
तस्मै नमोऽनन्तगुणाय भूम्ने ॥ 
यह बात विद़ितवेदितव्य महानुभावों से तिरोहित नहीं है कि 
अनन्तकोटित्रह्माएडगत विविधवैचित्र्योपेत, भोाग्यभाक्ठ्कठ करणा. 
दिनिम्मौणपटीयसी, अचिन्त्याऽनिवोच्यकाथ्योनुमेयस्वाजुरूपरूपा, 
श्रतिसमधिगम्य-याथातथ्यभावा, अवान्तराऽनन्तशक्तिकेन्द्रभूता 
महाशक्ति जिन प्रत्यस्तमिताऽशोषविशेषमनावचनातीत प्रज्ञानानन्दघन - 
स्वमहिमप्रतिष्ठ भगवान्‌ के आश्रित हाकर उन्हीं की महिमा सें 
सत्ता स्फूर्ति प्राप्त करके सावधानी से जगन्नाट्यनियन्त्री हती हुई भी 
प्रभु की श्रु कुटिविलासानुविधायिनी हाती दै, उन सकल-अकल्याण- 
गुणगणप्रत्यनीक-निखिल-कल्याण-गुण-गण-निलय, अचिन्त्यानन्त- 
सौन्दर्यमाघुयसुधासिन्छु नटनागार में समस्त परस्पर-विरूद्ध धर्मों 
का सामञ्ञस्य हाते हुए भी स्वमति-प्रभव-तक एवं स्वाभिमत-शाख् 
तदथं विवेचनादि द्वारा नाना प्रकार ( का ) विकल्प कुछ काल से ही 
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'नहीं वरन्‌ अनादिकाल से करते हुए परीक्षक-दारीनिक-रन्द श्रवण- 


या दृष्टिगोचर होते आये हैं । 

उन दार्शनिकों का, पारस्परिक अनेकप्रभेद हाते हुए भी, 
भारतीय भाषा में वैदिक तथा अवैदिक शाब्द से निदेश किया 
जाता है। वेद-तन्मूलशास्तरानपेच्षव्यक्ति-विशेष-निर्मित शास्त्र एवं 
स्वमतिप्रभव तकोदि द्वारा तत्त्वों को निधोरण करनेवाले अवैदिक | 
कहलाते हैं | तद्विपरीत भ्रमप्रमाद-विप्रलिप्सा-करणापाटवादि पुरुष 
स्त्रभावसुलमदोपसंसगेरहित अपौरुषेय वेद तन्मूलशाख्र तथा 
तत्संस्कार-संस््रत प्रज्ञातन्त्र तत्त्वनिधोरण एवं तग्राप्त्य्थं प्रयत्न 
करनेवाले वेदिक कहलाते हैं । 

यद्यपि “भूतं भव्यः्च यत्‌ किञ्चित्‌ सव वेदात्‌ प्रसिद्धयति” 


_ इस अभियुक्तोक्ति से तथा सूत्ररूप से अन्नमय, प्राशमय, मनामय, 


विज्ञानमया्यात्मवाद, झुन्यवाद्‌, इत्यादि वेदों में पाये जाते हें 

तथापि न ता वे वाद सवथा सिद्वान्तरूप से वेदों में माने ही गये 

हैं और न तत्तद्वादाभिमानी अपने वादों के वैदिकत्व में आग्रह 

करते या गौरव ही मानते हें । अत: उनके वेदिकित्वाऽवैदिकत्व 
में कोई विवाद नहीं । वैदिक सिद्धान्तियों का भी जब कि 
अंशमेद में प्राधान्याप्राधान्य-भाव से चैमत्य ही नहीं प्रत्युत वाह्यो 
से भी अधिक पारस्परिक संघर्ष है, तव एक श्वङ्कलासम्बन्धशून्य 
परस्पर स्वतन्त्र विचारपद्धति को समाश्रयण करनेवालों में मतभेद 
तथा संघष हाना स्वाभाविक ही है। परन्तु इतना हाने पर भी 
क्या सभी सिद्धान्त सवी शा में नितान्त श्रममूलक तथा आनिष्टप्रद 
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-हैं, अथवा सवा'श में सभी प्रमामूलक एवं पुरुषार्थप्रद हैं, यह बात - 
काई भी बतलाने का साहस नहीं करता ! 
यह्‌ सत्य है कि स्वसिद्धान्तातिरिक्त सभी प्रायः श्रममूलक, 
एवं परमपुरुषाथे से च्युति के हेतु हैं । ऐसे स्वगाष्ठीसिद्धसिद्धान्ता- 
मिमानी आज भी कम नहीं हैं। एक-वस्तु-विषयक प्रमाज्ञान 
एक ही दता है, नानाज्ञान अयथाथ होते हैं। एक-वस्तु-विषयक 
अनेक प्रतिपत्तियाँ अवश्य ही प्राणियों को श्रम में छेड़ती हैं । 
चार्वोकों का कहना है कि जब तक जीवे सुख-पूर्वक जीवे । 
देह के भस्म हा जाने पर कुछ भी अवशिष्ट नहीं रहता । इनके 
सत में नीति और काम-शाख्र के अनुसार अथ और काम ये दो 
ही पुरुषार्थ हैं। अन्य कोई पारलौकिक धर्म या माक्ष नाम का 
कोई पुरुषाथ नहीं है। प्रथ्वी, जल, तेज, वायु ये चार ही भूत हैं । 
ये ही जब देह के आकार में परिणत होते हैं, तव उनसे चेतन्य- 
शक्ति उसी तरह उत्पन्न हो जाती है, जैसे अन्नकण आदि से 
मादक शक्ति उत्पन्न होती है, किंवा हरिद्रा और चूना से एक तीसरा 
लाल रङ्ग पैदा हा जाता है। अतएव, देह के नाश से उस चेतन्य 
का नाश हो जाता है। इसलिये चेतन्यविरिष्ट देह ही आत्मा 
है। प्रत्यक्ष प्रमाण से अतिरिक्त अनुमान, आगम आदि प्रमाणां 
की इस मत में मान्यता नहीं है। इसी लिये देह से भिन्न आत्मा 
होने में काई भी प्रमाण नहीं है। कामिनी-परिरम्भण-जन्य सुख 
ही स्वग है, कण्टकादि-व्यथा-जन्य दुःख ही नरक है। लोकसिद्ध 
राजा ही परमेश्वर है, देह का नाश ही युक्ति है। भमें स्थूल हूँ, 
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कृश हूँ? इस अनुभव से स्पष्ट है कि देह ही आत्मा है । 'मेरा देह 
है? यह अनुभव 'राहो: शिरः? के समान औपचारिक है। इस पर 
वौद्धो का कहना है कि विना अनुमान-प्रमाण का स्वीकार किये 
काम नहीं चल सकता । पशु की भी.प्रवृत्त-निवृत्ति विना अनुमान 
की नहीं होती । हाथ में हरी घास लिये पुरुष को देखकर पशु की 
उस ओर प्रवृत्ति और दणडोद्यतकर पुरुष को देखकर उस ओर 
से निवृत्ति होती है। यह सब इष्ट-अनिष्ट का हेतु सममे विना 
नहीं हो सकता । इसके सिवा अनुमान प्रमाण नहीं है। यह 
चचनप्रयोग भी वहीं सार्थक है, जहाँ अनुमान प्रमाण है, ऐसा 
अज्ञान सन्देह या श्रम हो, कारण, इन्हीं की निवृत्ति के लिये वाक्य- 
प्रयोग की आवश्यकता होती है । परन्तु दूसरे के अज्ञान, 
सन्देह, श्रम आदि का निश्चय दूसरे को. प्रत्यक्ष नहीं, 
अतः आकृति आदि से उनका अनुमान या वचन प्रमाण से 
निणंय करना हागा। यह सव विना किये यदि जिस 
किसी के प्रति अनुमान प्रमाण नहीं दै, ऐसा कहने लग जाय ता 
एक तरह का उन्माद ही समझा जायगा । अनुमान से स्पष्ट ही 
विदित हाता है कि अचेतन देह से भिन्न आत्मा है. । 


इन बौद्धों में चार भेद हैं-माध्यमिक, योगाचार, सौत्रान्तिक 
ओर वैभाषिक। उनका कहना है कि जो सत्त है वह क्षणिक है, 
जैसे दीपशिखा या बादलों का समूह । अर्थक्रियाकारिता ही 
पदार्थों का सत्त्व है, बह सबमें है । अत: चणिकत्व भी सवमे है. । 
उनके मत में बुद्ध ही देव है और. समस्त विश्व क्षणभंगुर है। 
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वैभाषिक के मत में बाह्य शब्दादि अर्थ और आन्तर ज्ञान दोनों ही . 
प्रत्यक्ष ग्राह्य हैं । परन्तु सौत्रान्तिक आन्तर अर्थात्‌ ज्ञान को ही 
प्रत्यक्ष और वाह्य अर्थ को अनुमेय मानता है । उसका कहना है 
कि एकाकार ज्ञान में शब्द-ज्ञान, स्पशे-ज्ञान, रूप-ज्ञान इस तरह 
जा अनेक विलक्षणता ओं की प्रतीति हाती है, वह बिना वाह्य अथं 
के नहीं बन सकती । अतः ज्ञान की विलक्षणता के उपपादक रूप 
से बाह्य अर्थो' का अस्तित्व अनुमान-गम्य है। योगाचार 
सविकल्प-वुद्धि को ही तत्त्व मानता है । वह वाह्य अर्थं का अस्तित्व 
नहीं स्वीकार करता । माध्यमिक सर्वशून्य ही मानता है। कहा 
जाता है कि बुद्धदेव का परम तात्पर्य सवेशून्यता में ही था। 
विज्ञानवादी प्रवृत्तिविज्ञान ( नीलादि ज्ञान) को मिटाकर आलय- 
विज्ञानधारा “अहं अहं? इत्याकारक को ही मुक्ति मानता है । इस पर 
जैनों का कहना .है कि बिना किसी स्थायी आत्मा को स्वीकार 
किये ऐहलौकिक पारलौकिक फल साधनों का सम्पादन व्यर्थं है । 
यदि आत्मा क्षणिक ही है ता कर्मकाल में आत्मा अन्य और 
भोगकाल में अन्य ही हुआ। परन्तु यह कथमपि सङ्गत नहीं, 
क्योंकि जा कत्ता है, वही फलभोक्ता भी हाता है। 
अवाधित प्रत्यभिज्ञा से भी एक स्थायी आत्मा की सिद्धि होती है । 
“जो मैंने चक्ष से घट देखा था, वही मैं हाथ से स्पर्श कर रहा हूँ। 
में, जिसने स्वप्न में हस्ती देखा था वही में जाग रहा हूँ ।? अत: स्पष्ट 
है कि स्वप्न, जागर आदि में एक ही आत्मा है। जो यह कहा जाता 
है कि क्षणिक विज्ञान सन्तान में ही पूव-विज्ञानकत्ता दोगा, उत्तर- 
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विज्ञान-भोक्ता होगा, ऐसी परिस्थिति में भी दूसरे के कमे का दूसरा 
भोक्ता नहीं हागा । क्योंकि इसमें कार्यर्ये-कारण भाव ही नियामक 
हागा |. अर्थात्‌ एक विज्ञानधारा में ता काय्ये-कारण भाव है, 
परन्तु दूसरी विज्ञानधारा के साथ दूसरी विज्ञानधारा का कार्य- 
कारण भाव नहीं है। जैसे मधुर रस से भावित कर्षितभूमि में 
वाये हुए आम्र-वीजों की मधुरिमा अंकुर, काण्ड, स्कन्ध, शाखा, 
पल्लवादि द्वारा फल में भी पहुँचती है. जैसे लाक्षारस से सींचे 
हुए कार्पास-वीजो की रक्तता अंकुरादि परम्परा से कपास में 
पहुँचती है, वैसे ही जिस विज्ञान-सन्तान में कमे और कमंवासना 
आहित होती है उसी में फल भी होता है। 

यह भी ठीक नहीं है। कारण, दोनों ही दृष्टान्तों में बीजों 
का निरन्वय नाश नहीं होता है, किन्तु बीज के ही सूक्ष्म अवयव 
भिन्न भिन्न भावना से भावित हाकर फलादि रूप में पूणं विकसित 
होते हें । परन्तु क्षणिकवादी के मत से तो विज्ञान का निरन्वय 
नाशा हाता है। इसके सिवा जैसे पिपीलिकाओं से भिन्न होकर 
उनकी पङ्क्ति नाम की काड वस्तु नहीं दै, ठीक वैसे ही सबंत्र 
सन्तानी से भिन्न हाकर सन्तान काई वस्तु नहीं है । ज्ञान-ज्ञेय दे।नों 
भिन्न काल में हां तो भी ग्राह्म-प्राहक्त भाव नहीं बनेगा और यदि 
सव्येतर विषाण के समान समकाल में हा ता भी म्राह्म-गाहक भाव 
नहीं बनेगा अत: स्थायित्व स्वीकार करना ही चाहिये। अतः 
“अकृताभ्यागमकृतविप्रणाश! आदि दोषवारणाथं स्थायी आत्मा 
का मानना अनिवाय्य है । - 
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इनके मत में अनादि एक परमेश्वर कोई नहीं है किन्तु तप 
आदि से आवरण के प्रक्षीण हा जाने पर जिस आत्मा को अशेष 
विज्ञान हा गया वही सर्वज्ञ है। वह क्रमेण अनेक होते हैं। 
उन सवंज्ञों से निर्मित आगम ही शास्त हैं, देह-परिमाण-परिमित 
आत्मा है। वन्ध दशा में जीव जल में लोष्टबद्ध तुम्बरिका के 
समान इबता-उतराता है । मोक्ष दशा में उसकी लघु तूल के 
समान सतत ऊध्व गति होती है । 
नैयायिको का कहना है कि आत्मा देहादि से भिन्न व्यापक 
एवं ज्ञानादि गुणों से युक्त और नाना है। विश्वकत्तो एक परमेश्वर 
का स्वीकार किये विना जगन्निमोण, कर्मफल-च्यवस्था आदि कुछ 
भी न बनेगी । प्रत्यक्ष, अनुमान और एक सर्वज्ञ परमेश्वर-निर्मित 
वेद एवं तदविरुद्ध आपे आगम एवं उपमान प्रमाण हैं । तत्त्व- 
ज्ञान द्वारा सवंदुःखोच्छेद ही मुक्ति है। सांख्यवादी कहता है कि 
आत्मा व्यापक, असङ्ग, अनन्त चेतनरूप है । वह ज्ञानादि-गुण 
एवं कठ त्वादि दोषों से रहित है। प्रकृति ही पुरुष के भोग 
अपवग सम्पादन के लिये महदादि प्रपश्चाकार में परिणत हाती 
है । प्रकृति-प्राकृत. तत्त्वों और उनके धर्मा के साथ विवेक न होने 
से ही आत्मा में कत्त त्वादि धमं का भान होता है। वस्तुतः वे 
नित्यशुद्धवुद्धमुक्त असङ्ग हें । अतः सांख्य-विवेक से स्त्ररूपा- 
वस्थान ही माक्ष है। यागियों का आत्मा और प्रकृति आदि 
सांख्यों के समान ही है। अद्टाङ्ग योग द्वारा चित्त-वृत्ति-निरोध 
सत्त्वपुरुषान्यताख्यातिपूर्वंक द्रा का स्वरूपावस्थान ही उनका 
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माक्त है। प्रकृति का नियमन एवं यागादि पुरुषों की अभीष्ट- 
सिद्धि का मूल एक परमेश्वर भी उनके मत में मान्य है। वह 
क्लेशा कम-बिपाक एवं आशय से अपरासृष्ट है। पूव-मीमांसकों 
का कहना है कि जैसे खद्योत ( जुगनू ) प्रकाश-अप्रकाश उभयरूप 
हाता है वैसे ही आत्मा चेतन-अचेतन उभयात्मक है। वेद-विहित 
कर्मो' के द्वारा वह शुभ सुखज्ञान-रूप से परिणामी होता है। वेद- 
भ्रतिषिद्ध कर्मो' द्वारा ठुःखादिज्ञानाकार से परिणत होता है। 
उनके मत में वेद अनादि, अपौरुषेय अतएव स्वत:प्रमाण हैं । 
अर्थापत्ति अनुपलब्धि प्रमाण द्वारा भी पदार्थो' का निर्णय 
किया जाता है । 
उत्तर-मीमांसकों में ता बहुत मतभेद है, क्योंकि प्राय: भारतीयों 
का अधिक तत्त्वान्वेषो समाज उसमें आदर रखता है। इसी.से 
शाक्तागम, शैवागम, वैष्णवागमादि पथानुयायियां की दृष्टि में 
अपने आगमों का प्राधान्य हाते हुए भी बादरायण महर्षि प्रणीत 
बैदिक-तात्पय्ये-निणोयक चतुलेंक्णी उत्तरमीमांसा से अनुमत 
स्वसिद्धान्त होने से गौरव मानना उनके लिये अनिवाये हा गया । 
इसी लिये अनेक महानुभावों ने उसे अपनाया और उस पर 
स्वाभिमत भाष्य टीका-टिप्पणियाँ की। एक ही शास्र में, नहीं ! 
एक ही सूत्र में, सहस्रो भाव-पूणे गम्भीर व्याख्यान हों ! क्या उस 
शास्त्र-सूत्र-निमाता या तदाधारभूत वेद भगवान्‌ की महत्ता साधारण 
बुद्धि के बाह्य का विषय नहीं है? अस्तु, उत्तरमीमांसा-भाष्यकारों 
का अतिसंत्षिप्त प्रधान विषयं दिखलाते हे-द्वेतवादी प्रकृति, पुरुष 
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तथा परमेश्वर इत्यादि श्र्‌ ति-सूत्र-प्रतिपाद्य विषय मानते हें । अद्वेत- 
प्रतिपादक श्र ति-सूत्रु प्रथम तो हैं ही नहीं, यदि हैं ता भी वे गौणाथेक 
हैं। अथात उनका स्वार्थ में कुछ तात्पय्य नहीं है। ध्यान में. 
रखना चाहिये कि पूवमीमांसक से लेकर उत्तरोत्तर सभी सिद्धान्तियों 
का “प्रमाणं परमं श्रुतिः” ऐसा उद्घोष है । 

~ ~ ha Et 2 fe है 

विशिष्टाद्वैतवादियां का कहना है कि अद्वेत नहीं है, यह कहना 
केवल धृष्टता है। जब कि अद्वेतवादिनी श्रति विद्यमान हैं, तवः 


उनका तात्पय्य अद्वेत में नहीं है यह भी कैसे कहा जा सकता है ?' 


अत: चित्‌-अचित्‌ उभयविशेषण-विशिष्ट परमतत्त्व अद्वितीय है 
और वही जगत्‌ का निमित्त तथा उपादान दोनों ही कारण है, 
केवल निमित्त ही नहीं ! 

“नीलमुत्पलम” तथा शारीर-शारीरी के समान विशेषण विशोष्य 


को पारस्परिक भेद होते हुए भी अभेद या अद्वेत सूपपन्न है। इस 


पक्ष में भेदवादिनी तथा अभेद्वादिनी दोनों ही प्रकार की श्रियां का 
सामञ्जस्य हो जायगा इस सिद्धान्त के अनन्तर द्वेताऽद्वेतवादी 
कहते हैं कि विशिष्टाऽट्वेत भी ठोक नहीं है; क्योंकि इस पक्ष में विशे- 


षण-विशेष्य का वस्तुतः भेद ही मानते हो तब अद्वेत केसे हो सकता" 
है? विशिष्टाऽद्वेत केवल प्रयोग-चातु्य है। अतः इस पक्ष में भी 


अद्वेतवादिनी श्रुति निरालम्बन ही रह जाती हैं। इस वास्ते 


चिदचिद्विन्नाऽमित्न परमतत्त्व जगत्‌ का उपादान तथा निमित्तः 
कारण है और वही श्रुति सूत्र के तात्पर्ये का विषय है। जैसे 
“सुवर्ण कुण्डलं? ऐसे प्रयोग तथा विचार से भी सुवण स्वरूप ही 
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कुएडल है । इस वास्ते सुवण कुएडल का अभेद, एवं सुवण 
जानने पर भी “किमिदम्‌? ऐसी कुएडलविपयिणी जिज्ञासा हाती 
है, इसी लिये दोनों का भेद भी है । 

पयोत्रती दधि नहीं भक्षण करता, दधित्रती पय से वचता है; 
गोरसत्रती दोनों ही का भक्षण करता है । इस तरह व्यवहारपार्थ्य 
से भेद होता है । 'तद्धोनस्थितिप्रश्नत्तिमत्वेन' अथोत्‌ सुवर्णोदि कारण 
के अधीन हो कार्य की स्थिति एवं प्रवृत्ति होती है। अतः अभेद भी 
है। ठीक ऐसे ही चित भोक्तवग, अचित्‌ भोग्यवग परमतत्त्व के 
अधीन ही स्थिति प्रवृत्तिवाले हैं। अतः परमतत्त्व से अभिन्न हं 
व्यवहार में विरुद्ध धम देखने में आता है अतः भिन्न भी हैं। इस 
चास्ते चिद्चिद्भिन्नाऽभिन्न परमतत्त्व ही में शास्त्र का अभिप्राय है. । 

झुद्धाद्वेतवादी इतने पर भी सन्तुष्ट नहीं हाते | उनका कहना 
है कि परमतच्व से प्रथक चित्‌-अचित्‌ किसी तरह से है, तभी 
आप 'तदधीनस्थितिम्रबृत्तिमच्वेन? इस उपाधि से अभेद मानते हैं । 
वस्तुतः विशिष्टा5द्वेतवादियां के समान आपके यहाँ भी अद्वत- 
वादिनी श्रुति सम्यक्‌ स्वार्थपर्यवसायिनी नहीं हती । परमात्मा से 
व्यतिरिक्त तत्त्व मानने से तत्त्व में परिच्छेद हाने से “निरतिशय 
पूर्णता” भी बाधित हागी । इस वास्ते विशिष्टत्व-भिन्नत्वादि-शून्य 
शुद्ध सच्चिदानन्द परमात्मा ही श्रति-सब्त्र है । इस पक्ष में भेद- 
वादिनी तथा अभेदवादिनी दोनों प्रकार की श्रतियाँ अबाधित 
रहेंगी । भेदाऽभेद का परस्पर विरोध होने से एकत्र सामञ्ञस्य 
हाना भी असम्भव है । 


CC-0. Mumukshu Bhavan Collection. Digitized by eGangotri 


६८५ श्रीभगवत्तत्त्व 


इस पक्ष में “एकोऽहं बहु स्याम्‌” इत्यादि श्र तिशतसिद्ध 
'एकतत्त्व ही का बहुभवन अघटित-घटना-पटीयान्‌ आत्मयोग 
की महिमा से सम्यक सूपपन्न हा जायगा । परमेश्वर समस्त विरुद्ध 
धर्मो का आश्रय है। अतः अणोरणीयस्त्व, महतोमहीयस्त्व, सवे- 
'घारकत्व, सवसंसगराहित्य, स्वाभिन्न सुख-ठुःख-माहात्मक-प्रप ्च- 
निमोतृत्व, अविक्रतपरिणामित्व भी होने में कोई आपत्ति नहां । 
विचित्रस्वरूपाभिन्रआत्मवैभव ही . सर्वसमाधान में पर्याप्त 
है; सदंशाश्रित मायाशक्ति, चिदंशाश्रित संविच्छक्ति, आनन्दाश्रित 
आह्वादिनी शक्ति के सम्बन्ध से सदादि अंशों का ही प्रक़्ति-प्राक्रत 
ततथा पक्षत्रयाउनुमादित अणुपरिमाणचितकणस्तरूप भोक्तवग 
एवं ज्ञान आनन्द के प्राधान्याऽप्राधान्य से अन्तर्यामी श्रीकृष्ण 
आदि रूप में अविकृत परिणाम निदु प्ट हाने से सवव्यवहार भी 
समस है। इस पक्ष में कारणांशा को लेकर उद्रेतवादिनी, 
सप्रपञ्च को लेकर द्वेतवादिनी श्र तियाँ भी ठीक लग जायगी । 
इसी तरह शैबों तथा पाझुपतों ने भी उत्तरमीमांसा पर भाष्य 
किया है। द्वैत, विशिष्टाह्वैत आदि अंशों में वैष्णव भाष्यकारो 
और शैव भाष्यकारों में भेद नहीं है। प्रत्युत सबका यह दावा है 
कि यह वाद मुख्य रूप से हमारे ही हैं, दूसरों ने इन्हें चुराया है । 
` वैष्णवमतालुयायियां का कहना है कि शैव भाष्यकार ने वैष्णव 
विशिष्टाद्वैत को चुराकर अपना रूप-रज्ञ देकर व्यक्त किया है। 
शैव मतानुयायियें का कहना है कि वैष्णव विशिष्टद्वेतियों ने ही 
शैवविशिष्टाद्वेतियां के मत को चुराया है। वैष्णव “अथातो ब्रह्म- 
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जिज्ञासा? इस सूत्र के ब्रह्म पद का विष्णु अथ करते हैं, शैव शिव 
अर्थं करते हैं । वैष्णवों में भी परस्पर विवाद है। कोई ब्रह्म 
शब्द में श्रोमन्नारायण, काड रामचन्द्र, कोई श्रीकृष्ण, कुछ लोग 
श्रीकृष्ण के भो द्वारकास्थ, मथुरास्थ, त्रजस्थ, वृन्दावनस्थ, निकुजस्थ 
स्वरूपों में मतभेद उठाते हैं। शाक्ताद्वेतवादी अनन्त, अखणड, 
प्रकाशात्मक शिव और उसकी स्वभावभूता, उससे अत्यन्त अभिन्न 
विभाशक्ति को शक्ति कहते हैं। वही शक्ति बाह्योन्मुख हकर 
प्रपञ्चव्यस्जिका हाती है। अन्तमुख होकर केवल शिवस्वरूप 
ही हाती है । 

इसके बाद अद्वेतवादियां का कहना है कि आपका भी कहना 
ठीक है, परन्तु पूर्वोक्त सिद्धान्तियों का भी कहना निमू ल नहीं ! 
“वेदैश्च सवेरइमेव वेद्यः”, ''सवें वेदा यत्‌ पदमामनन्ति” इत्यादि श्र तियां 
से वेदों का परम तात्पये “एकमेवाडद्वितीयम?? इत्यादि श्र ति- 
सहस्रसिद्ध सजातीय-विजातीय-स्वगतभेद्‌-शून्य, पूणं प्रज्ञानानन्द- 
घन परमात्मा में ही है। 

अवान्तर तात्पय्य पारमार्थिक सत्ता से कुछ न्यून सत्तावाले अथात्‌ 
अपरिच्छिन्न पूर्ण परमतत्त्व की परमार्थ सत्यता से न्यून सत्तावाले 
अघटरित-घटना-पटीयसी  अचिन्त्यानिवीच्य भगवदीय शक्ति एवं 
तदीय विकाश विविधवैचित्र्योपेत, विशवजनीनाऽनुभवनिवेदित विश्व- 
व्यवहारोपयुक्त सवेतन्त्रसिद्धान्तसिद्ध -पदार्थो में भी है । अघटित- 
घटनापटीयान्‌ आत्मयैभव हम भी मानते हैं पर उसे अनिवाच्य 
स्वभाव और मानना चाहिये ? क्योकि यदि उसे परमात्मतत्त्व से. 
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व्यतिरिक्त परमार्थ सत्य मानें ता अद्वैतप्रतिपादक श्र तियाँ विरुद्ध 
हाती हैं । असत्‌ खपुष्पादिवत्‌ मानें ता प्रपश्चनिमोणपटी यस्त्व नहीं 
-बनता ! परमार्थसत्‌ परन्तु परमतत्त्व से अत्यन्त अभिन्न मानें ता 
तद्वत्‌ ही अविकारी कूटस्थ हाने से उसमें सुख-ठु:ख-मोहात्मक 
प्रपञ्च की हेतुता नहीं बनती । 
भेदाऽमेद्‌ सत्त्वासत्त्व विक्ृतत्वाविक्ृतत्व समान सत्ता से एक 
जगह हो नहीं सकते | अन्यथा विरोधमात्र ही दत्ताज्जलि हा 
जायगा ? यदि रु तिप्रामाणयात्‌ ऐसा मानें सा भी नहीं; क्योंकि 
शास्त्र अज्ञात-ज्ञापक होते हैं; न कि अकृतकत । अर्थात्‌ जो 
वस्तु जैसी है, शास्त्र उसके स्वरूप को वैसा ही वतलाते हें । वस्तु- 
स्वभाव को अन्यथा नहीं करते। इस वास्ते जैसे पट अन्वय- 
व्यतिरेकादि युक्ति तथा वाचारम्भणादि श्र तियां के विचार से तन्तु- 
व्यतिरिक्त नहीं हाता, किन्तु आतानवितानात्मक तन्तु ही पट है तथापि 
अङ्गप्रावरणशीतापनयनादि काय्यं तन्तुओ से नहीं हाता किन्तु 
पट ही से हाता है। अतः विलक्षण अर्थ-क्रिया-निर्वाहक होने से 
सवथा अभिन्न भी नहीं कह सकते । ठीक वैसे ही “अधटित-घटना- 
पटीयान? आत्मयोग भी परमतत्त्वापेक्तया न्यून-सत्ताक अनिर्वाच्य | 
मानना चाहिये । ऐसा मानने में विषम सत्ता हाने से छ्ेताउद्वेत 
'का विरोध भी नहीं होगा । 
क्योंकि समान सत्तावाले भावाभावों का ही परस्पर विरोध 
हाता है; न कि विषम सत्तावालों का भी । व्यावहारिक सत्ता के 
रूप्याभाववान्‌ शुक्तितत्त्व में प्रातिभासिक सत्ता से रूप्यभाव होने 
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में काई आपत्ति नहीं। तद्वत्‌ परमार्थ सत्ता से अद्वैत तदपेक्षया 
न्यून अर्थात्‌ व्यावहारिक सत्ता से द्वेत हाने में कोई विरोध नहीं । 
इस पक्ष में व्यावहारिक अर्थात्‌ व्यवहारकाल में आकाशादिवत्‌ 
अवाध्यक्रियादिनिवोहक सत्यतासम्पन्न द्वैत को लेकर समस्त 
लौकिक वैदिक व्यवहार तथा अद्वेतवादिनी श्र तियां का अवान्तर 
तात्पये के विषयभूत दवत में सामजस्य भी पूर्वोक्त सिद्धान्तियों के 
अनुसार सम्पन्न हागा; तथा त्रिकालाबाध्य व्यवहारातीत परमार्थं 
सत्य स्वप्रकाशात्मक परमतत्त्व के अभिप्राय से अद्वेतवादिनी श्र ति 
ही नहीं, अपितु समस्त श्र तियाँ भी अपने महातात्पय के विषयभूत 
अनन्तानन्दात्मक तत्त्व में पयवसित हा जायगी । 
इन सिद्धान्तों के सिवा स्वाभाविक भेदाभेद, सापाधिक भेदाभेद, 
'चिद्चिदविभक्ताद्वेत आदि अनेक सिद्धान्त हें । परन्तु प्राय: उक्त 
मतों से मिलते-जुलते या गताथ हे। जाते हैं। इनमें वैसे ता प्रायः 
परस्पर सभी अन्योन्य का खण्डन तथा स्वमतमणएडन करते हैं, 
परन्तु कुछ तो सिद्धान्तमात्र में विवाद करते हुए भी स्वाभिमत 
तत्त्वप्राप्त्यथ ही प्रयत्न करते हैं; इस वास्ते उनके यहाँ अधिक संघर्ष 
नहीं प्रवेश करने पाता। परन्तु कुछ लोगों क्री ता सिद्धान्त या 
स्वामिमत तत्त्वप्राप्त्यथे प्रयत्न करने से तत्परता छूटकर परमत- 
खण्डन या परकीय इष्टदेब तथा आचायोँ के दोप प्रकट करने में 
ही प्रवृत्ति हाती है । 
जैसे शैव? या “वैष्णव” लोगों की कट्टरता प्रसिद्ध है; सुना 
जाता है कि शिवकाञ्ची विष्णुकाञ्ची आदि परमपुण्य स्थलों में 
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प्रथम ऐसी दशा थी कि एक दूसरां के देवता के उत्सव या रथयात्रा 
आदिकाल में “अभद्र” अर्थात्‌ शाक के चिह्न एवं अवहेलना का 
भाव प्रदर्शित किया करते थे। विष्णुभक्त शिव की निन्दा और. 
शिवभक्त विष्णु की निन्दा करते थे । भस्म, रुद्राक्ष, उध्वे- 
पुणङ्र, तप्तमुद्रा, कण्ठी आदि विषया पर ही अतिगहंणीय कलह 
करते थे । 

प्रज्ञा का तत्त्व पक्षपात हाना स्वभाव है। जरा ध्यान देकर 
विचारिये कि क्या उक्त समस्त सिद्धान्त सापानारोहक्रम से 
किसी सिद्धान्तभूत परमार्थ सत्य परमतत्त्व में पर्यवसित होते हैं; 
अथवा परस्पर-विरुद्ध हाने से सुन्दापसुन्द्न्याय से निर्मूल 
हा जाते हैं ? द्वितीय पक्ष तो ठीक नहीं माळम पड़ता, क्योंकि 
भला थोड़ी देर के लिये बाह्यों को छोड़ भी दें, तो भी तत्तद्वादाभि- , 
मानियां से अभिमत तत्तद्दवताओं के अवतारभूत तत्तदाचारय 
मात्सयांदि दोषशून्य “प्रमाणं परमं श्रुतिः? का उद्घोष करते हुए 
“'सर्वभूतानुकम्पया” प्रवृत्त होकर अतात्त्विक निष्प्रयोजन सिद्धान्त- 
स्थापन क्यों करेंगे ? 

इस वास्ते प्रथम पक्ष ही में कुछ सार प्रतीत हाता है। अब 
प्रश्‍न यह हाता है कि फिर उक्त सिद्धान्तों में कौन सा सिद्धान्त 
ऐसा है कि जिसमें साक्षात्‌ या परम्परया सभी सिद्वान्तों का 
सामःजस्य हा ? क्योंकि छेत-अद्वेंत अत्यन्त विरोधो सिद्धान्तों का 
परस्पर सामञ्जस्य होना मानां तेज-तिमिर या दृहन-तुहिन का ऐक्य 
सम्पादन है । इस विषय में समन्वय-साम्राज्य-पथानुसारी शाल्न- 
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तात्पय-परिशीलन संस्कृतप्रेद्षावानां का कहना है कि “वेदैकसमधि- 
गम्य? तत्त्व में आस्था रखनेवाले सिद्धान्तो का सामजस्य तो 
सिद्ध ही है । 
विशेष विचार से तो अदृष्ट कुछ न मानकर एकमात्र दृष्ट 
पदार्थ के माननेवाले बाह्य चार्वाक का भी दृष्ट के परमारथंसत्तया 
कुछ न मानकर केवल अदृश्य, अव्यक्त, अव्यवहार्य परमार्थतत्त्व 
के ही माननेवाले अद्वेतियां से परम्परया अविरोध हा सकता है । 
इस वास्ते यद्यपि ट्रेत में अद्वेत का अन्तर्भाव नहीं हा सकता, 
तथापि अद्वैत में हवेत का अन्तर्भाव हा सकता है। लोक में देखते 
ही हैं कि एक वटबीज से अनन्त वट-वृक्ष, एक मृत्तिका से अनन्त 
घट-शरावादि पात्र होते हैं। श्रुति भी-- 
“एकेोऽहं बहु स्याम्‌, तदात्मानमेवा5कुरुत? 
इत्यादि वाक्यों से एक का ही बहुभवन बतला रही है । तस्मात्‌ 
जैसे मह्दासमुद्र में वायु के याग से तरङ्ग, फेन, बुद्बुद अनेक 
विकार स्वरूप से समुद्र का ही प्राटुभीव हाता है, उसी तरह अनि- 
वाच्य भगवदीय शाक्ति के तादृशा ही यागा से अनिवोच्य प्रपञ्च रूप 
से निरवयव, निष्क्रिय, प्रज्ञानानन्द्घन का अनिवोच्य प्रादुभाव हाना 
्रुतिसिद्ध है। भगवच्छक्ति की अनिवंचनीयता तथा ततूकृत दवेत 
का परमार्थ सत्य अद्वयानन्दत्रह्म के साथ अविरोध दिखा ही चुके 
हैं। अस्तु, जैसे प्रदीपशिखा या प्रकाश स्वसन्निहित स्वच्छता तार- 
तम्यापेत बहुसंख्यक काँच के याग से तत्तदाकाराकारित हा जाती 


है, क्योंकि प्रकाश्य को प्रकाशता हुआ प्रकाश प्रकाश्याकार हो ही 
४४ 
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जाता है, ठीक उसी तरह आनन्दमय से लेकर अन्नमय ही पन्त 
नहीं, अपितु तत्तद्‌ इन्द्रियों द्वारा संस्रट शत्राद्यात्मक पुत्र-कलत्रादि 
पर्यन्त के सन्निधान से तत्तदाकाराकारित विशुद्ध आत्मतत्त्व ही 
हा जाता है | 

उपाधि के सम्वन्ध से उपहित को उपाधिस्त्ररूपवत्ता स्फटिकादि 
में प्रसिद्ध है। अतएव तत्तढुपाधियों के सम्बन्ध से उनके साथ 
अभेदभावापन्न आत्मा का आनन्दमय, विज्ञानमय, सतामय, प्राण- 
मय, अन्नमय तथा पुत्र रूप से निद्द श श्रुतियों में पाया जाता है। 
इसी वास्ते सकलविश्रमास्पद परमतत्त्व में नानाप्रकार वादिविप्रति- 
'पत्ति स्वस्वमतिवेभवानुसार तत्त्वग्रहण यह सभी समस है। 
उन्हीं लाक-बुद्धि-सिद्ध स्वरूपों का सापानारोह क्रम से परमात्म- 
तत्त्व-प्रतिपत्ति के लिये मातृपिठृशतादपि हितैषिणी भगवती श्रुति 
उत्तरोत्तर अनुवाद करती हैं । पुत्रादि से आत्मभाव की व्यावृत्ति के 
लिये अन्नमय देह में आत्मभाव रखनेवाले चावोक का भो मत 
अभिमत होने से अद्वेत में उपयुक्त है । 

देह से आत्मभावव्यावृत्त्यथ प्राणमय में भी आत्मभाव 
अपेक्षित है | प्राणमय से आत्मत्रुद्धि हटाने के लिये मनामय में 
आत्मभाव भी ठीक ही है एवं अभासान्वित च्णिकवुद्धि वृत्ति- 
सन्तति में तथा सन्ततिक्तय रूप में विज्ञान तथा शून्य का अभिमान 
रखनेवाले विज्ञानवादी एवं शून्यवादी बौद्धों का भी मत परमतत्त्व- 
प्रतिपत्ति में क्रमाः पूवंप्रतिपन्न आत्मभाव व्यावृत्ति के लिये उपयुक्त 
हा सकता है । संघातं व्यतिरिक्त शरीर परिमाण आत्मा मानने- 
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चाला “आहंत” सिद्धान्त भी संघाताभिमान-अयाव्रृत्ति के लिये 
उपादेय ही है। 

नैयायिक, वेशेषिक भी व्यवहारोपयुक्त पदार्थ अनुमानादि 
प्रमाण संघातातिरक्त विसु आत्मा सिद्धकर परमतत्त्व प्रतिपत्ति के 
परम उपकारक हैं | सांख्य प्रकृति पुरुष का ज्ञीर-नोर से भी घनिष्ठ 
सम्मिश्रण मिटाकर असङ्ग, चेतन, विसु आत्मा का सिद्ध करते हैं । 
यागी तद्व्यतिरिक्त, नित्य शुद्ध बुद्ध मुक्त स्वभाव परमेश्वर सिद्ध 
कर परम पुरुषार्थभूत भगवदाराधन के साधक हा जाते हैं । 

मीमांसकों ने भी भगत्रदाराधन का परम हेतु वर्णाश्रमानुसार 
वैदिक कर्मो' का स्वरूप निर्णय कर अत्यन्त उपकार किया, जिनका 
कि भगवान “स्वकर्मणा तमभ्यर्च्य सिद्धि विन्दति मानवः? इत्यादि 
चचनों द्वारा परमतत्त्व प्रतिपत्ति से घनिष्ठ सम्बन्ध सिद्ध करते हैं । 

यहाँ से अब उत्तर-मीमांसकों की आवश्यकता देखनी चाहिये, 
परन्तु इसके पहिले यह वात समझ लेना चाहिये कि उक्त अथवा 
वक्ष्यमाण दाशेनिकों का विषय विशेष में प्राधान्य तदितर में गौण 
अभिप्राय मानकर ही समन्वय किया जा सका है । अन्यथा सवोश 
में प्राधान्य हाने से विरोध अनिवाय्ये हागा, इस वास्ते तत्तत्‌, 
दाशीनिकों के प्रधान अंश उपयुक्त होने से ग्राह्म एवं अविरुद्ध हैं, 
जैसा कि विद्वानों में न्याय, वैशेषिक सवोंश को प्रतिपादन करते 
हुए भी प्रमाण शास्त्र ही कहलाते हैं । 

पूर्वोत्तर-मीमांसा वाक््यशास्र कही जाती है। व्याकरण 

.यदशाख्र कहा जाता है। इन उक्तियों का अभिप्राय यही है कि 
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उक्त शास्त्रों का प्रधान विषय प्रमाणादि ही है, अन्य गौण । अत्तः 
गौण अंश में विरोध होते हुए भी प्रधानांश सवमान्य हैं। 
अभिप्राय यह है कि जो दार्शनिक जितने अंशा में पूर्ण तत्त्व प्राप्ति 
के उपयोगी जा बात कहते हैं, उनका वही अंश ग्राह्य है तदितर 
अग्राह्य है। जा लोग जितने अंश में पुरुषाथं मानते हैं, उसी के 
हेतु का निर्णय करते हैं। निद्रालस्यादि तामस भावों की अपेक्षा 
राजस विषयापभोगादि श्रेष्ठ पुरुषार्थं तथा अन्वयव्यतिरेक सिद्ध 
तत्साधन माननेवाले चार्वाक भी अंशत: अभिज्ञ ही हैं। जो 
विचारक दृष्टा5दृष्ट-भेद से जितने पुरुषार्थ जिन जिन प्रमाणो से 
मानते हैं वे उन्हीं उन्हीं प्रमाणां से उनके साधनों का भी निश्चय 
करते हैं । महर्षि लोगों ने भी जिस विषय के अन्वेषण में समाधि 
द्वारा असाधारण प्रयत्न किये हैं उस विषय में उनकी असाधारण 
मान्यता होती है। जैसे महर्षि पाणिनि की शाब्दिकी व्यवस्था में, 
जिन विषयों में प्राधान्य नहीं उन विषयों में विरोध अनिवार्य है । 
अस्तु, उत्तरमीमांसा के ट्वेत सिद्धान्तपरक भाष्यकार “भक्त्या मा- 
ममिजानाति, यावान्‌ यश्चास्मि तच्वतः |? इत्यादि भगवदूवाक्र्या- 
नुसार परमतत्त्व साक्षात्कार का असाधारण कारण भगवद्भक्ति 
एवं तदुपयुक्त-अनन्त कस्याण-गुण्‌-गणाश्रय उपात्य स्वरूप तद्भिन् 
उपासक स्वरूप-निणेय करते हैं । 
विशिष्टाउद्वेतियें। ने परमेश्‍वर के साथ जीव का कुछ असाधारण 
सम्बन्धपूर्वक भक्ति के आधिक्य एवं अद्वेतवादिनी श्र तियों का 
निरादर हटाने का प्रयत्न किया । छेताउद्धेतवादियों ने “अन्योऽसावह- 
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मन्यास्मि, न स वेद” इत्यादि श्रतियां के अनुसार उपासना में 
उपास्यापासक के अभेद ज्ञान की आवश्यकता समभत्ते हुए भेदाभेद 
का वराबर आदर सिद्ध किया । शुद्धाऽद्रेतियों ने भगवत्‌ तत्त्व से 
व्यतिरिक्त तत्त्व मानने में वस्तु की पूर्णता में बाधा समझकर 
ुद्धा5द्वैत तत्त्व का स्थापन किया । 

यद्यपि शुद्धा5द्वेत॑ सिद्धान्त में उक्त भगवदीय आत्मबैभव से 
ही एक का बहुभवन सिद्ध हाने से लौकिक वैदिक समस्त व्यवस्था 
सूपपन्न है तथापि “अजायमानो बहुधा व्यजायत”, “इन्द्रो मायाभिः 
पुरुरूप ईयते” इत्यादि श्रुतियों से अजायमान का जायमानत्व, 
एक का बहुत्व माया से ही सिद्ध है। क्योंकि परमार्थतः एक ही 
वस्तु का अजत्व, 'जायमानत्त्र, एकत्व-बहुत्व, असम्भव है। इस 
चास्ते वस्तुतः सबाह्याभ्यन्तर अज सजातीय-विजातीय-स्वगतभेद्‌- 
शून्य स्तरप्रकाशाप्रज्ञानानन्द घन में ही अचिन्त्याऽनिवोच्य स्वात्म- 
शक्ति के अनिवोच्य सम्बन्ध से ही जायमानत्व, बहुत्व स्वीकार 
करना चाहिये। इसी वास्ते अद्वेतवादी अनिवचनीयवादी भी 
कहलाते हैं । 

वेदान्तियों की ब्रह्ममीमांसा का भिन्न भिन्न भाष्यकार भिन्न 
भिन्न अर्थ करते हैं। परन्तु .उसका मुख्य तात्पय्ये किसमें है यह 
निणय करना कठिन हो जाता है। कहना न होगा कि महर्षियों 
के अभिप्रायों का ज्ञान महषियां को ही होता है। शुक्र- 
नोतिसार में झुक्राचाय्ये के मन्तव्यानुसार वेदान्त का अद्वेत में 
हा मुख्य तात्पय्य है। '्रह्मेकमद्वितीय' स्यान्नेह नानास्ति किञ्चन, 
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मायिकं सवंमज्ञानाद्धाति वेदान्तिनां मतम_।” ( चतुथोध्याये तृतीये 
प्रकरणे ) स्॑भेद्विवर्जित ब्रह्म ही सव कुछ है, नाना कुछ भी 
नहीं है। तद्व्यतिरिक्त समस्त प्रपश्च मायिक ही है। यही वेदा- 
न्तियों का मत है। इसके सिवा जिन दार्शनिकों ने वेदान्त मतः 
का खण्डन किया है उन्होंने भी अद्ठेत ही को वेदान्त-सिद्धान्त मान- 
कर अनुवादपुरस्सर खण्डन किया है। सांख्यो तथा नैयायिको 
में पाञ्चरात्र पाझुपतों तथा बौद्धों ने भी अद्वेत का ही वेदान्त मत 
मानकर खण्डन किया है। अब यहाँ प्रेत्तावानों को बिचार करना. 
चाहिये कि जब क्रमश: उक्त प्रकार से सभी सिद्धान्त अद्वेत की 
ओर (ही) अग्रसर हो रहे हैं और विचार इष्टि से सभी का 
प्रधान प्रधान अंशों में अविरोध सिद्ध होता है तब कलह के लिये 
स्थान कहाँ रह जाता है। 
ह्वेतसिद्धान्ताऽुयायियां का परम तापपर्थ्य श्रीमद्धगवच्चर॑णा- . 
म्बुज के अनुराग में ही है। यह वात अद्टेतवादियों को भी सम्मत 
है। यह बात दूसरी है कि कोइ भगवान्‌ के भूतभावन श्रीसदाशिव 
रूप में, कोई श्रीविष्णु रूप में, काई पतितपावन श्रीमद्रामभद्र रूप 
में, कोई श्रीकृष्ण आनन्दकन्द रूप में तथा अन्यान्य रूप में 
प्रम रखते हैं। विद्वानों का कहना है कि जैसे एक ही 
गगनस्थ सूय्य-तत्त्व घट सरोवरादि अनेक उपाधियां में प्रतिविम्वित 
होकर बिम्ब-प्रतिबिम्ब-भावापन्न होता है, ठीक उसी तरह अनिवोच्य 
मायामय गुणों के परस्पर विमद वैचित्र्य निबन्धन विविध उपाधियों 
कें योग से “माया आमासेन जीवेशौ करोति” इत्यादि श्रति के 
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अनुसार अनन्तकोटित्रह्माएड तद्रातजीवेशादि रूप से एक ही 
परमतत्त्व प्राठुभू त होता है। जैसे परम विशुद्ध गगनस्थ सूये ही 
प्रतिबिम्वापेक्तया विम्वपदवाच्य होते हुए सवेथा अविकृत है वैसे ही 
अनन्तकोटित्राएड तदूगत जीव एवं अवान्तर तत्तन्नियन्ता ब्रह्मा, 
विष्णु, रूद्रादि नियम्य की अपेक्षा परम विशुद्ध तत्त्व ही अनन्तकोटि 
त्रह्माएड के नायक हते हुए भी सवंथा अविकृत है। जैसे वे 
ही सूय्ये नील-पीत आदि उपनेत्रों से नील-पीत आदि अनेक रूपों में 
भासमान होते हैं वैसे ही एक ही परमतत्त्व विष्णुस्वरूपादि भावना- 
भावित मनस्कों को विष्णु रूप में और सदाशिव भगवान्‌ की 
भावना से भावित मनस्कों को सदाशिव रूप में उपलब्ध होते हैं | 
अतएव विशिष्टाद्वेत श्रीकण्ठीय शैवभाष्य की टीका करते हुए 
श्रीमद्प्पययाजी दीक्षित कहते है कि यद्यपि सकल सच्छास्नों का 
महातात्पये अखण्ड अनन्त बिशुद्ध अद्वेत ब्रह्म में ही है. तथापि 
विना साम्व सदाशिव की भक्ति प्राणियों का अद्वेत वासना और 
निष्ठा नहीं हो सकती--“यद्यप्यद्वोत एब श्रुतिश्िखरगिरामागमानाञ्च 
निष्ठासाकं सर्वे: पुराणेः स्मरतिनिकरमहाभार तादिप्रदन्धैः । प्रत्नेराचाय्य - 
रत्नैरपि परिजग्रहे शङ्कर द्येस्तदेव तत्र व ब्रह्मसूत्राण्यपि च विमृशनाइ्भान्ति 
बिश्रान्तिमन्ति || तथाप्यनुत्रह्मदेव तरुणेन्दुशिखामणे: | अद्वे तवासना 
पु'सामाविर्भवति नान्यथा ।? वही. रजस्तमोलेशादि से अनलुविद्ध, 
अचिन्त्याऽनिवोच्य अन्तरङ्गा आह्वादिनी शक्ति के याग से विभिन्न 
विभिन्न भक्तों के भावानुसार भिन्न भिन्न मंगलमय विग्नहरूप में शिव- 
पुराण तथा स्कन्दपुराण में शिवरूप से, विष्णुपुराण में विष्णुरूप से, 
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श्रीमद्भागवत में श्रोक्ऋषण रूप से और श्रीरामायण में श्रीरामभद्र 
रूप से 
“वेदे रामायणे चेत्र पुराणे भारते तथा | 
आदावन्ते च मध्ये च हरिः सवत्र गीयते ||? 


के अनुसार गाये जाते हें । अन्यथा जैसे विष्णुपुराणादि 
विष्णु का परत्व, सदारिवादि का अपरत्व पाया जाता है 
स्कन्द्पुराणादि तथा महाभारत में भी भीष्म के सामने युधिष्ठिर 
के लिये श्रीक्ृष्ण-मुख से ही सदाशित्र का परत और तदतिरिक्त 
का अपरत्व पाया जाता है । 


में 
ही 


शिवपरक पुराणों को तामस राजस बतलाकर उनसे पोछा 
'छुड़ाना भी 'सह्ृदयहृदयग्राह्य नहीं हा सकता । क्योंकि शिवपरक 
पुराणों में भी केवल शित्रमाहात्म्य-प्रतिपादक पुराण ही कल्याण- 
कारक हैं, तदतिरिक्त नहीं । अश्रृतशिवमाहात्म्य पुरुष नरकगामी 
हाता है; ऐसे एक दा नहीं सहस्नों वचन दिखलाये जा सकते हें । 
विरुद्ध क्रिया संकल्पासिद्वि आदि अनेक दोषों के भय से सवसम्मति 
से इश्वर एक ही है, दा नहीं । पुराणों के निमोता महर्षि व्यास 
सबलेाक-कल्याणाथ प्रवृत्त हाकर परस्पर-विरुद्ध बातें कह भी केसे 
सकते हैं? वेदों में जैसे “नारायणो द वा इदमग्र आसीत्‌” से 
नारायण का ही अस्तित्व पाया जाता है वैसे ही “एका रुद्रो न 
द्वितीयाय तस्थुः” इत्यादि वचनों से रुद्र का ही अस्तित्व भी पाया 
जाता है । 


(७७-0०. Mumukshu Bhavan Collection. Digitized by eGangotri 


खस vis: 


आ 


सर्व सिद्धान्त-समन्वय * ६९७ 


ठीक यही समस्त दृषणगण, त्रिपुरट्र, ऊश्वपुण्ड, भस्म, 
गोपीचन्दन, रुद्राक्तादि विषयों में भी समझना चाहिये । 'अर्थात. कहीं 
केवल भस्म, त्रिपुण्ड्र का माहात्म्य, तदितर की निन्दा, कहीं ऊश्वे- 
पुणड्र की स्तुति, तदितर की निन्दा । यदि ऊश्वपुण्द्र की विधि 
उपनिषदों में पाई जाती है तो भस्म तथा रुद्राक्ष का माहात्म्य 
जाबालोपनिषदादि में पाया जाता है। यदि काठरायण, माठराय- 
णादि अत्यन्त अप्रसिद्ध श्रुतियां का भी प्रामाण्य साम्प्रदायिक 
सानते हैं, तो मुक्तिकापनिषत्‌ प्रमाण तथा लोकप्रसिद्रि सिद्ध 
रुद्राक्ष, भस्म, जावालादि उपनिषदों के प्रामाण्य में वाधा ही 
क्या हा सकती है? अस्तु, यह साम्प्रदायिक कलह, कलह: प्रियां 
का ही शाभा देता है । दुराम्रही लोग लाख प्रयत्न से भी अपना 
दुराग्रह नहीं छाड़ सकते ! 

अतः इस विवाद में हम पाठकों के समय का अपव्यय नहीं 
चाहते । परन्तु उक्त विषयों में समन्वय पद्धति के ममज्ञों की 
उक्त तथा वक्ष्यमाण व्यवस्था ध्यान से पढ़नी चाहिये । उनका 
कहना यह है कि पूर्वोक्त बिम्त्रादिृष्टान्तानुसार एक ही परमतत्त्व 
का भावानुसार नाम-रूप वेष-भूषा-भेद स उपासना तथा तत्तदनु- 
रूप नियत उपकरण भिन्न भिन्न उपनिषद्‌ तथा पुराणों में 
बतलाये गये हैं और नियत रूपादि में निष्ठा-परिपाक के लिये 
नियत रूप का ही माहात्म्य, तदितर की निन्दा प्रतिपादन की गइ 
है। जैसे वेदों में क्रम से उदित, अनुदित, समयाध्युषित हाम का 
विधान भी पाया जाता है और वहाँ ही उक्त हामां की निन्दा 


२ 
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भी पाई जाती है। परन्तु उक्त निन्दाओं का तात्पर्य निन्दा में न 
हाकर किसी एक की दृढ़ता सम्पादन करने में ही है । 

अथौत्‌ जिसने जिस पक्ष को स्वीकार किया उसके उसी में 
दृढ़ निष्ठा रखनी चाहिये। दूसरे पक्ष का अवलम्वन नहीं करना. 
चाहिये। क्योंकि वैदिकों की ऐसी मर्यादा है कि निन्दा का 
तात्पर्य निन्दा में न होकर किसी विधेय की स्तुति में हाता है । जैसे. 


वेदों में एक जगह अविद्यापदवाच्य कर्मों' के करनेवालों को अन्धंतम: 


की प्राप्ति कही है। विद्यापदवाच्य उपासना में निरतों को उससे भी 
घोर अद्शेनात्मक तम “अन्धं तमः प्रविशन्ति? की प्राप्ति कही है । 

परन्तु उक्त विद्या तथा अविद्या का शास्त्र में विधान पाया 
जाता है। शास्त्र-विहित कृत्य की अकतंव्यता “नहि शास्रविहितं 
किङ्चिदकतंव्यतामियात्‌?? इत्यादि भगवान्‌ शाङ्कराचायं की उक्ति 
के अनुसार हा नहीं सकती । यदि.उनकी निन्दा में ही तात्पर्य हाता 
ता “विद्यया देवलाक! इत्यादि श्रृति-सिद्ध फल अलुपपन्न होगा, 
क्योंकि कहीं पर भी निषिद्ध कृत्य की झुभफलकता श्रृति-सिद्ध 


नहीं है। इस वास्ते वैदिकं ने समुच्चय विधान की स्तुति के. - 


ही लिये एक एक की निन्दा मानी है। ठीक इसी तरह उक्त 
निन्दाओं का भी तात्पयं निन्दा में न होकर स्वोपास्य देव में 
चढता के लिये स्तुति में ही है। किंवा जैसे काई कोतुकी 
अपनी मुग्धा भार्या को चिद़ाने के लिये अपने कुत्ते को श्याल के 
नाम से पुकार कर गाली देता है, न कि श्याल को गाली देता. 
है। मुग्धा अपने भ्राता का गाली समझकर; चिढ़ती है । 
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शिवपुराणादि-प्रतिपा्य अनन्तकोटित्र्माएडाधीश्वर शिव- 
तत्त्व में ही टढ निष्ठा के लिये शिवस्वरूपाभिन्न विष्णुपुराणादि- 
प्रतिपाद्य. सवेश्वर श्रीविष्णु के नाम से ही त्रह्माडान्तगंत काय्ये 
विष्णु की निन्दा की गई है, तथा विष्णुपुराणादिःप्रतिपाद्य 
अनन्तकोटित्रह्माएडाधीश्वर श्रीविष्णुतत्व के उपासकों के निष्टा- 
दाळ्योर्थ तद्भिन्न ही श्रीशिव के नाम से कार्य्य त्रह्मकाटि में प्रविष्ट 
रुद्र की निन्दा की जाती है। कहीं कहीं ता शिव या विष्णु की 
उपासना से नरक होना तक पाया जाता है। ऐसे स्थलों में भी 
नरक का अर्थ नरक न हकर कार्यकारणातीत परमतत्त्व-प्राप्ति की 
अपेक्षा से ब्रह्मलाकादि ही नरक पद से कहे गये हैं; क्योंकि वेदों 
सें भी ““असुर्या नाम ते लोकाः” इत्यादि मन्त्र में परमात्म-तत्त् की 
अपेक्षा देवताओं को भी असुर बतलाया गया है। ” म 

असुरों का अथोत्‌ अकषम परमात्मव्यतिंरक्त अशोभन 
प्रपञ्च में या असुप्राणादि अनात्मा में रमण करनेवालों के स्वभूत 
अदशनात्मक तम से आवृत वह लाक अथात्‌ फल है, जहाँ 
“आत्महन” आत्मा के वास्तविक नित्य शुद्ध, बुद्ध, खरूप को न 
जानकर कतृ त्व, भोक्तत्व, आदि अनेक कलङ्क को आरोपण करने- 
वाले अनात्मज्ञ कहे जाते हैं । र 

जैसे यहाँ देवलाकादि की निन्दा में तात्पय नहीं, किन्तु 
आत्मज्ञानाथ प्रयन्नातिशय «करने ही के लिये है वैसे शास्त्रा 
के गम्भीर अभिप्राय किसी की निन्दा में न होकर स्वोपास्य निष्ठा 
या ( किसी ) बड़े कल्याण-विषयक प्रयत्न में प्रवृत्ति के लिये 
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समकना चाहिये । अनभिज्ञ लोग मुग्धा भार्या की तरह दु:खी 
हाकर परस्पर कलह करते है । बुद्विमान्‌ तो अपने स्तप्रकाशात्मक 
पूर्ण परम प्रेमास्पद को ही सवस्वरूप सर्वोपास्य समझकर मुदित 
होते हैं और रागद्वेषादिरहित भगवान्‌ के किसी एक रूप में निष्ठा 
रखते हैं । जैसे किसी मर्मज्ञ भाबुक की उक्ति प्रसिद्ध है-- 


“श्रोनाथे जानकीनाथे, विभेदो नास्ति कश्चन | 
तथापि मम सवस्वं, रामः कमललोचनः ॥”” 
तथा— 
महेश्वरे वा जगतामधीश्वरे, 
जनार्दने वा जगदन्तरात्मनि । 
न वस्तुमेदप्रतिपत्तिरस्ति मे, 
तथापि भक्तिश्तरुणेन्दु शेखरे ॥ 


इत्यादि । जब एक ही परमतत्त्व भगवान्‌ भक्तानुग्रहार्थं अनेकधा 
प्रादुभू त होते हैं तब उन्हीं के एक स्वरूप या नाम को समाश्रयण 
कर दूसरे स्वरूप या नाम का तिरस्कार या निन्दा करनी कितनी 
बड़ी भूल है। कया अपने ही एक अंग का तिरस्कार करनेवाले 
सूखे अनन्य भक्त पर भी कोई प्रसन्न हो सकता है? शिवप्रधान 
या विष्णुप्रधान पुराणों में भी शिव तथा विष्णु के हो मुख से 
स्थलान्तरों में सम्यक्‌ अभेद या परस्पर उपास्यापासक:भाव तक 
भी सुना जाता है। इसे विष्णुसहस्रनाम शाङ्कर भाष्य में देखना 
चाहिये । विस्तार-भय से वहाँ के वचन न देकर वैष्णवकुल-करमल- 
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दिवाकर श्री गास्वामी तुलसीदासजी की ही कुछ उक्ति दी जाती है । 
आपका कहना है कि-- 

शिव-पद-कमल जिनहिं रति नाहीं, 
रामहिं ते सपनेहुँ न सुहादी। 
हित निरुपधि सब विधि तुलसी के, 
सेवक स्वामि सखा सिय पिय के | 
कुछ सांप्रदायिक महानुभाव श्री पावंतीरमण सदाशिवजी 
तथा श्री विष्णुजी के प्रणाम आदि में अपने अनन्य वैष्णवत्व या 
शैवत्व की त्रुटि सममते हैं परन्तु विचार करने से सुस्पष्ट प्रतीत 
हाता है कि शैव या वैष्णव केवल विष्णु या शिव को प्रणाम 
करना छोड़ देने से अनन्य वैष्णव या शैव नहीं हा सकते 
क्योंकि चाहे कोई शिव को प्रणामादि करना छोड़ भी दे 
परन्तु कामिनी-काश्चन-कैङ्गय्ये कैसे छूट सकता है? उसके 
विना छूटे ता लागों को विधियों के पीछे-पीछे स्वाथेवश घूमना 
या नत होना 'अपरिहाय ही है, तव अनन्य शैव या अनन्य वैष्णव 
कैसे हा सकते हैं ? वस्तुतः परमेश्वर के आराधन का परम 
उत्कृष्ट मागे स्वस्ववर्णाश्रम-धमें ही है जैसा कि शास्त्रो में कहा है-- 
स्वकमणा तमभ्यच्य सिद्धि विन्दन्ति मानवाः | 
वर्णाश्रमाचारवता पुरुषेण परः पुमान्‌ । 
हरिराराध्यते भक्त्या नान्यचच्ोषकारणम्‌ )| 
वरणाश्रमानुसार वैदिक अझ्िहोत्रादि कृत्यां में अभि, इन्द्र, 
वरुण, रुद्र, विष्णु आदि सभी देवताओं का यजन करना पड़ता है 
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अतः कोइ भी वैदिकत्वाभिमानी कैसे कह सकते हें कि हम अनन्य 
वैष्णव या शैव हैं, अन्य देव का अचन नहीं करेंगे । तस्मात्‌ अन- 
.न्यता का अर्थ यह कदापि नहीं हा सकता कि देवता, त्राह्मण, गुरु, 
माता, पिता आदि गुरुजनों की अचो-पूजा छोड़ देनी चाहिये किन्तु 
अनन्यता का अर्थ यही है कि देवपिठ्गुरुत्राह्मणादि सभी का 
आराधन-पूजन करो परन्तु वह सभी हो भगवदर्थ, जैसा कि 
-गोस्वामी तुलसीदासजी ने कहा है— 


सब कर मागें एक फल, राम-चरन-रति होहु । 


इत्यादि । इसी प्रकार व्यवस्था भस्मादि के विषय में समकनी चाहिये | 
कारण कि रागतः प्राप्त पदार्थ की निन्दा निषेध के लिये होती 
है। जैसे सुरामांसादि रागतः प्राप्त है, अत: उनकी निन्दाओं 
का तात्पय्ये उनके निषेधों में हो सकता है। भस्म, त्रिपुणड्रादि 
'राग से तो प्राप्त हैं नहीं; किन्तु किन्ही शा्रवचनों से ही प्राप्त हैं । 
-शाख-प्राप्त का अत्यन्तबाध शास्तरान्तर से भां नहीं हा सकता; 
क्योंकि शास्रान्तर निरवकाश ददो जायगा। 


घोडशीग्रहण “अतिरात्र षोडशिनं णह्ाति? इस शास्त्र से ही 
प्राप्त है । अतः “नातिरात्रे षोडशिनं ग्ह्वाति? इस साक्षात्‌ 
“निषेध से भी अत्यन्तबाध नहीं हाता; किन्तु विकल्प ही ग्रहणाऽप्रहण 
का माना गया है। ठीक इसी तरह शास्त्रप्राप्त भस्म-त्रिपुणट्रादि का 
“विकल्प या ससम्प्रदाय-भेद से व्यवस्था है; अर्थात्‌ “शैबों” 
-तथा “वैष्णवों” के लिये सम्प्रदायाचुसार व्यवस्था एवं श्रौतस्माते- 
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कम-निरत कमठोां को प्रात:-सायं भस्म इताकाज में यक्षक्राम । 
यही पद्धति देखने में भी आ रही है। लिखा भी है कि-- 
स्नात्वा पुण्ड्र' मृदा कुर्य्याद्धुत्वा चेव तु भस्मना | 
देवान्‌ विप्रान्‌ समभ्यच्यं चन्दनेन समाचरेत्‌ ॥ 

आहिताग्नि लाग किसी समय भस्मादि और किसी समय 
चन्दनादि लगाते हें । इतरों के लिये यथाकाम ही सममना 
चाहिये । निषेध का विषय श्मशानादिगत भस्म है न कि आहवनी- 
यादि-गत पवित्र भस्म | सामान्यवचनाँ का भी श्रतियॉं स संकोच 
उचित ही है । अभिप्राय यह है कि अद्वेतवादियां का इन मतभेदों 
सें आग्रह नहीं है । 

उनमें यथारुचि त्रिपुण्ड्र, ऊध्वेपुणड्र, ' शिव या विष्णु का 
सम्यक्‌ आदर है । इस वास्ते इन विषयों में अद्वेतियां का किसी 
के साथ विरोध नहीं है। तीर्थ, तत, मन्दिर, शिव, विष्णु, राम, 
ऋष्ण, शक्ति आदि प्रतिमार्चन, वणोश्रमानुसार श्रौतस्माते-कत्य 
आदि विषयों का उनके यहाँ कितना आदर या प्रचार है इसका 
पता काश्यादि पुणयस्थलों में ही नहीं प्रत्युत आमीणों में भी उनके 
अनुयायियों के दशन से ही सुस्पष्ट लग सकता है. | 

भगवाम्‌ शाङ्कराचाये का सिद्धान्त है कि अनादिकाल से प्रवृत्त 
यह संसारचक्र बिना परमतत्त्व, परब्रह्म के स्वरूप-साक्षात्कार के 
कदापि नहीं शान्त हा सकता । भगवस्स्त्ररूपसात्षात्कार के लिये 
-वर्णोश्रमानुसार शिष्टाचार प्राप्त सभी लौकिक वैदिक कुप्य अनुष्ठान- 
सहित भगवद्भक्ति ही परमावश्यक है । 
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“वेदे[ नित्यमधीयतां तदुदितं कमस्वनष्ठीयतां 
तेनेशस्य विधीयतामपचितिः काण्ये मतिस्त्यज्यताम्‌?? 
साधनापश्चक से, 
“ज्ञानमुत्पद्यते पु सां, क्षयात्‌ पापस्य कम्मंण: |?” 
“कषाये कर्मभिः पक्वे, ततो ज्ञानं प्रवतंते |? 
“भक्त्या मामभिजानाति” 
इत्यादि वचनां के अनुसार 'अद्वेत तत्त्व अव्यवहाय्य .है, अतः 
व्यावहारिक सत्य नहीं कहा जा सकता। द्रत प्रपञ्च ही व्यवहाय्य 


होने से व्यावहारिक सत्य कहा जा सकता है। द्वेत-अछ्लेत समान . 


सत्ता से विरुद्ध होते हैं अतः पारमार्थिक व्यावहारिक सत्ता-भेद 
से व्यवस्था उचित है। इसी वास्ते उन्होंने स्वयं बद्रीनारायण 
आदि पुण्यस्थलों में शतशः शिव और विष्णु की प्रतिमाएँ स्थापन 
करके भक्ति का सम्यक प्रचार किया | 
रहा भगवद्व्यतिरिक्त समस्त प्रपश्च को मिथ्या वतलाना, 
सा भगवान्‌ तथा भगवद्भक्त दोनों को ही अभीष्ट है। भगवान्‌ 
ही स्वयं कहते हैं, यही बुद्धिमानों की बुद्धिमत्ता है जो कि मरण- 
शाली मिथ्या शारीर से मुझ परम सत्य अमृत को प्राप्त कर लेते हैं । 
"एषा बुद्धिमतां बुद्धिमनीघा च मनीषिणाम्‌ | 
यत्‌ सत्यमद्रतेनेह, मत्येनाप्नोति मामृतम्‌ ॥? 
( श्रीमद्भागवत ) 
“(तस्मादिदं जगदशेषमसत्स्वरूपं, स्वप्नाभम?? 
( श्री० भा० ब्रह्मस्तुतिः ) 
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“रजो यथाऽदेश्रं मः?? 

'जेहि जाने जग जाइ देराई । जागे यथा स्वम्नश्रम जाई |? 

समस्त शास्त्रो का परम तात्पर्ये केवल भगवत्तत्त्व में ही है, 
उसी परमतत््वप्राप्ति के लिये अवान्तर तात्पय्ये-विषयभूत अन्यान्य 
विषयों का निदेश है । 
_  इंसी अभिप्राय से “सर्वे वेदा यत्‌: पदमार्मन्ति?” इत्यादि 
उक्तियाँ हैं। मिथ्या भी संसार पूर्वकथनाचुसार विना सम्यक्‌ 
धमोलुष्ठांत किये नहीं निवृत्त हा सकता । प्राचीन तथा अवोचीन - 
साम्प्रदायिक कलहशून्य वैष्णव ज्ञानेश्‍वर, तुकाराम, तुलसीदास 
आदि सभी महानुभावों ने वैराग्यादि के लिये संसार के मिथ्यात्व 
पर बड़ा जोर दिया | 

देहादि का हीं सत्य माननेवाले प्राकृत पुरुषों से देहादि- 
पोषणाथ कितने अनिष्टों की सम्भावना है, यह विज्ञो से तिरोहित 

नहीं है। श्री सूरदास हरिदास प्रश्नति भावुक-बन्दों ने भी प्रियतम 

श्रीकृष्णचन्द्र आनन्दकन्द के चरित्र-गान में ही अपना अमूल्य 
समय व्यतीत किया न कि नि:सार जगत्‌ कीं सत्यता-प्रतिपादन में ! 

मिथ्या कहने का भी अभिप्राय यही है कि “त्रिकालाड्याध्य?? 
परमाथ सत्य भगवांन्‌ की सत्यता के समान इसकी सत्यता नहीं 
है; किन्तु व्यवहार में आनेवाली केवल व्यावहारिक सत्यता है, 
न कि गगनकुसुम के समान अत्यन्त असत्‌ । मिथ्या शब्द का 
यहाँ अपहृव अर्थ नहीं दै, अपि तु अनिवंचनीयता अथं समना 
चाहिये, जैसे अविद्या शब्द का विद्या-व्यतिरिक्त कम विवक्षित है. । 

४५ 
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अधर्म से धमेविरुद्ध पापादि विवक्षित है न कि विद्या का अभाव 
या धमं का अभाव । 
यद्यपि साधारणतया लोक में सृत्यता एक ही प्रकार की 
प्रसिद्ध है तथापि अध्यात्मशास्रवेत्ता सूक्ष्म स्तर-भेद से सत्यता 
में महान्‌ भेद सममते हें । उनकी दृष्टि में विना ( वस्तु) सत्ता 
के किसी वस्तु की अपरोक्ष प्रतीति असम्भव है। इसी' वास्ते 
रञ्जु सपे आदिकों की भी प्रतीति तत्काल उत्पन्न अनिर्वाच्य 
सपे को विषय करनेवाली हाती है। क्योंकि अत्यन्त असत्‌ 
` खपुष्पादि के समान र्जु-सप को अपरोक्ष प्रतीति तथा भय- 
कंपादि की जनकता नहीं हा सकती, इस वास्ते उसे असत्‌ स्वपुष्पादि 
से विलक्षण परन्तु रञ्जुज्ञान से बाध्य हानेवाला मानना चाहिये; 
अतः व्यावहारिक घटादि से भी विलक्षण प्रातिभासिक सत्य कहलाता 
- है एवं आकाशादि जो कि व्यवहारकाल में कभी बाधित न होने 
से रज्जुसपौदि से विलक्षण हैं तथा ब्रह्म-साक्षात्कार हाने से एक- 
मात्र ब्रह्म ही रह जाता है, तद्वयतिरिक्त का वाध दे! जाता है, अतः 
त्रिकालाऽबाध्य परमार्थं सत्य से भी विलक्षण हें । वे व्याव- 
हारिक सत्य कहलाते हैं, और जो सदा एकरस परम तत्त्व है वहीं 
परमाथे सत्य कहलाता है। जैसे द्वेतवादियां के यहाँ घट की 
अनित्यता, आकाश की नित्यता, रूप-विलच्षणता सत्यता के बराबर 
हाने पर भी समञ्जस है वैसे ही बाधित होने से मिथ्यात्व वराबर 
हाते हुए भी व्यावहारिक समस्त प्रपथ्च की विनिवृत्ति के लिये 
व्यावहारिक साधनों की ही आवश्यकता है । शास्त्रा में स्वाभाविक 
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कामकर्म लक्षण मृत्यु के अपनयनाथ ही अविद्यापद्वाच्य कर्मों 
का विधान भी है—““अविद्यया मृत्यु तीर्त्वा”? | 
विझुद्धस्वान्ततत्त्वनिष्ठ के लिये “योगारूढस्य तस्यैव, शमः कारण्‌- 
मुच्यते? के अनुसार विधिपूर्वक सव -कर्म-संन्यास शास्त्रानुसार ठीक 
ही है। अब रहा यह कि जीव परमेश्वर के भेद न मानने से ठीक 
. भगवदुपासना नहीं दा सकती इस वास्ते अद्वेतियां के साथ 
विरोध है, ता यह भी नहीं, क्योंकि यावत्‌ प्रारवध अविद्या लेशा की 
अनुवृत्ति प्रारूधरूप प्रतिवन्धक से अद्वैतवादी भी मानते हैं। अतः 
जब तक उपाधि का अस्तित्व है तब तक जीव परमेश्वर का वास्तविक 
अभेद होते हुए भी व्यावहारिक भेद अनिवाय्ये है । 
जब तक जल विद्यमान है तव तक जैसे प्रतिविम्ब-भाव 
अवश्य है वैसे ही जीवभाव भी -अनिवाय्ये है। जैसे वायु- 
याग से समुद्र में तरङ्ग भाव होता दै, वैसे ही अनिवोच्य भगव- 
च्छक्ति के योग से जीवभाव भी अनिवाव्ये हागा। इसी दृष्टि 
से भेदभाव भगवद्भक्ति में पय्योप्त है । 
इसी वास्ते श्रीमन्छङ्कर भगवत्पाद ने कहा है कि “सत्यपि भेदा- 
पगमे, नाथ ! तवाहं न मामकीनस्त्वं, सामुद्रो हि तरङ्गः क्वापि 
समुद्रो न तारङ्गः” हे नाथ | जैसे तरङ्ग यद्यपि समुद्र से वस्तुतः 
भिन्न नहीं हाता, किन्तु वायुयोग से अवस्थान्तरापन्न समुद्र ही 
तरङ्ग कहलाता है, तथापि व्यवहार से समुद्र-तरङ्ग का भेद सिद्ध 
ही है । उस व्यवहार-सिद्ध भेद दशा में भी समुद्र का तरङ्ग है, 
ऐसा ही कहा जाता है, तरङ्ग का समुद्र है ऐसा नहीं ! ठीक इसी 
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तरह हमारा आपका यद्यपि वास्तविक भेद नहीं है तथापि 
मायाकृत व्यवहार-सिद्ध भेद विद्यमान है। ऐसी दशा में भी हे 
प्रभो ! में आपका हूँ, आप मेरे नहीं । 

यदि कहा जाय कि भक्ति के लिये पारमार्थिक भेद ही अपेक्षित 
है, अभेद-ज्ञान भक्ति का प्रतिबन्धक है। तो यह भी उचित नहीं 
माळूम पड़ता, कारण कि प्रथम तो भेद लोक में अनादिकाल से 
प्रसिद्ध ही है।. लोक-प्रसिद्ध ही भेद को लेकर परमानर्थ के हेतु 
तथा नश्वर भी कामिनी, कांचन आदि विषयों में अनिवास्य प्रेम 
देखा जांता है। यहाँ तक कि भावुकों ने “कामिहि नारि पियारि 
जिमि, लोभी के जिमि दाम” इत्यादि वचनों से भगवान्‌ में तादश 
प्रेम पाने की बड़ी उत्कण्ठा प्रकट की है । 

अतः व्यावहारिक भेद से प्रेम सिद्धान्त के निर्वाह में काई 
अनुपपत्ति नहीं ! दूसरे यह कि अभेद प्रथमापस्थित ही नहीं है । 
क्योंकि अभेदज्ञान ता धमोनुष्ठानपूवाक भगवदाराधनादि द्वारा 
` विशुद्ध स्वान्त को ही श्रवणादि में बड़े प्रयास से सिद्ध हो सकता 
है। फिर वह प्रेम में ही प्रतिबन्धक कयां हा सकता है? इस 
वास्ते सिद्ध हुआ कि व्यवहार-भेद या हवेत लेकर भगवत्‌ प्रेम सम्यक्‌ 
सम्पादन किया जा सकता है । 

यह प्रथम प्रसिद्ध ही है । प्रतिबन्धक भी उसका कोई उपस्थित 
नहीं । अतः ्वैतियां का अद्वेतियां के साथ भी कोई विरोध नहीं 
हा सकंता | यदि द्वेतियों का भगवत्‌ प्रेम में परमतात्पय्ये न होकर 
द्वेत या भेद-सिद्धि में ही तात्पय्ये हो तब अवश्य अद्वेतियां के साथ 
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विरोध अनिवाय्ये है। क्योंकि अद्वेतियां का ता परमतात्पय्य या 
परमपुरुषार्थ निष्प्रपः्च ब्रह्म अद्वेत-सिद्धि में ही है। समान विषय में 
विरुद्ध विकल्प अवश्य ही विरोध का प्रयाजक होता है, परन्तु यह 
हो नहीं सकता । क्योंकि द्वेत-मेद आवालगोपाल सवत्र प्रसिद्ध 
है। अत: उसके साधन का प्रयास व्यर्थ है । 
यदि द्वेतसिद्धि ही भाक्त या परम पुरुषार्थ की हेतु होती ता 
अनायास ही समस्त प्राणी अब तक विमुक्त हो गये होते ! नाना 
प्रकार के कर्मोपासना-ज्ञानादि साधनोपदेश करनेवाले वेदशास्त्रां की 
आवश्यकता ही नहीं होती । कठिनातिकठिन तप आदि की भी 
कोई आवश्यकता न होती ! इसी लिये सूरदास प्रति अर्वाचीन 
सक्त-शिरोमणि भो निःसार संसार की सत्यता-असत्यता के झगड़े 
सें न पड़कर केवल भव-भयहारी भगवान्‌ के प्रेम में ही निमम्न 
रहते थे । 
प्रेमतत्व पर भी यदि कुछ गम्भीर दृष्टि से विचार किया जाय 
ता वस्तुतः प्रेमतत्त्व व्यवधानाऽसहिष्णु होने से अभेद का ही पोषक 
है । जहाँ भावुकं को अनुरागातिशय से प्रियतम के संश्लेषकाल में 
रोमॉलियां की भी उद्‌गति व्यवधायक होने से सहृदयहृदयवेद्य 
अनिवाच्य व्यथा पहुँचानेवाली होती है, पुत्रवत्सला जननी प्रिय 
, पुत्र का प्रेम से हृदय में लगाकर पुनः पुन: चिपटाने का प्रयत्न करती 
है, तब क्या प्रेम को व्यवधानाऽसहिष्णु नहीं कहा जा सकता ९ 
वस्तुत: जहाँ जितनी मात्रा में प्रेम-तत््त का आधिक्य है. वहाँ उतनी 
ही मात्रा में व्यवधान या पार्थक्‍्य असह्य है। इन्हीं अभिप्रायो 
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से उत्तरोत्तर आचायाँ ने जीव तथा परमेश्वर के असाधारण संबंध 
अर्थात्‌ व्यवधान-रहित संबंध-सिद्धि के लिये विशिष्टाऽद्वेत “दोताञ- 
द्वौत? इत्यादि अभेदानुगुण पक्ष स्वीकार किया है। 

श्रुति भी “आत्मनस्ठु कामाय देवाः प्रिया भवन्ति” इत्यादि 
वचनों से स्वभिन्न देवादि में गौण प्रेम, तथा व्यवधान- 
शून्य स्वात्मा में ही सवोतिशायी प्रेम के प्रदर्शित कर प्रेम को 
व्यवधानाऽसहिष्णुत्व स्वाभाव्य सिद्ध करती है। प्रेम का स्वरूप 
ही वस्तुत: रसमय है। रसस्वरूप वस्तु परमात्मा ही है। 
“रसा वै सः” भाव-विशेषों से द्र तचित्त पर अभिव्यक्त जो निखिल- 
रसामृत-सिन्धु भगवत्‌ तत्त्व है वही प्रेमपद्वाच्य हाता है । प्रेम 
उक्त प्रकार सं स्वाश्रय-विषय में व्यवधान मिटाने के अनुकूल है । 
जैसे रश्मिजाल या प्रकाश अपने ' उद्गमस्थल आदित्य में ही 
निरतिशय तथा अव्यभिचारी भाव से रहता है, अन्यत्र सातिशय 
तथा व्यभिचारी भाव से ही रहता है। ठीक वैसे सर्वीन्तरतम 
प्रत्यगभिन्न परम प्रेमास्पद रसस्वरूप भगवत्तत्त्व से ही प्रादुभू त 
रसमय प्रेमतत्व निरतिशय तथा अव्यभिचारी भाव से अपने 
उद्गमस्थल ही में हाता दै। अन्यत्र सातिशय एबं व्यभिचारी 
भाव से होता है। 

जैसे एक ही समुद्र में समुद्रतरंग एवं परस्पर सम्बन्ध वस्तुतः 
विभिन्न हाते हुए भी त्रिधा व्यवहृत तथा अनुभूत होते हैं, वैसे ही 
अनन्त कोटि ब्रह्माणडान्तगंत निखिल सौख्य जिसके तुषार के समान 
हैं, उसी अचिन्त्याऽनन्त सौल्य-सुधासिन्धु परमतत्त्व में परम विशुद्ध 
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आह्ादिनी शक्ति के सम्बन्ध से प्रेम तथा उसके आश्रय विषय 
का अद्भुत चमत्कारकारी अनुपम विकाश है। 

प्रेमतत्त्व के लिये स्वाभिवृद्धथथ स्वाश्रय विषय का विप्रयाग 
अपेक्तित है। उससे भी कहीं अधिक अव्यवधान लक्षण संप्रयाग 
भी अपेक्षित हाता है। क्‍योंकि प्रथम किसी तरह संप्रयोग संपन्न 
होने पर ही विप्रयाग भी रस का अभिव्यजक होता है। विप्रया- 
गाम्नि-संतप्त भावुक का संप्रयागाऽमृत विना जीवन ही असंभावित 
है । यह बात दूसरी है कि बहिरङ्ग अल्पदर्शी देशादिकृत व्यवधान- 
राहित्य में ही तृप्त हा जाते हें । सूक्ष्मज्ञ तथा अन्तरङ्ग भाबुक, 
देशक्त, कालकृत, वस्तुकत, समस्त व्यवधान-राहित्य विना नहीं 
तृप्त हाते ! 

यही बात स्वात्मसमपण-रूप भक्ति के विषय में भी सम- 
भनी चाहिये । अर्थात्‌ कुछ महानुभाव वित्त, पुत्र, कलत्र, देहादि 
समपेण कर स्वरूप का अस्तित्व रखते हुए भी तप्र हदो जाते हैं 
एवं कुछ महानुभाव अपरिच्छिन्न स्वप्रकाशात्मक परमतच्व में 
अनेकाऽनर्थोपप्छुत जीवभाव के प्रथक्‌ अस्तित्व की कल्पना 
स्वप्रकाश सूर्य में अंधकार की कल्पना के समान अनुचित समझ- 
कर स्वस्वरूप के भी भगवान्‌ में सवथा समपर कर भगवान्‌ की 
पूणता के बाधक का अपनयन करते हैं । 

इसी वास्ते भगवान्‌ भी अभेद का समर्थन करते हें--“विभक्त- 
मिव च स्थितम्‌? । परमतत्त्व वस्तुतः एक होता हुआ भी सुर, नर, 
तिर्यगादि रूप से बहुधा स्थित है। “विभक्तमिव” इत्यादि स्थलों में 
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जा तटस्थ इश्वर की विभक्तवत्‌ व्यवस्थित मानते हैं उनके यहाँ 
अप्रसिद्धरूपदाष अनिवार्य है। क्योकि स्वरूप से परमेश्वर 
विभक्तवत्‌ अर्थीत्‌ वस्तुतः एक परन्तु प्रथक-प्रथक्‌ स्थित के समान 
हाता है। यह अत्यन्त अप्रसिद्ध है। “च्ञ त्रज्ञं चापि मां विद्धि?’ 
क्षेत्रज्ञ त्वंपदार्थे को “मां विद्धि’ परमात्मस्वरूप ही समझना चाहिये । 
क्षेत्रज्ञ शब्द का जीव ही अथ है, परमेश्वर नहीं । क्योंकि जैसे माया 
fr असाधारण सम्वन्ध परमेश्वर के साथ है अतः “मायिनं तु 
श्वरम्‌? के अनुसार मायो महेश्वर है, वैसे ही क्षेत्र का असा- 
धारण सम्बन्ध जीव से ही है। अन्यथा क्षेत्र दुःखादि का 
सम्बन्ध भी परमेश्‍वर में अनिवार्य होगा । 'चेत्रज्ञ” तथा “मां' का 
यदि एक ही अथे है तब अभेद सम्बन्ध से शाब्दबोध भी असम्भव 
है, यदि प्रथक्‌ है ता भी उद्द श्य-विधेय में लक्षण-लक्ष्य की तरह 
ज्ञातता-अज्ञातता अपेक्षित है। | 
“(रामं सीतापतिं विद्धि” इत्यादि स्थलों में भी ज्ञात राम 
को उद्देश्य कर अज्ञात सीतापतित्व विधेय है। यहाँ भी दो 
में एक को उद्देश्य कर एक को विधेय मानना चाहिये। 
क्षेत्रज्ञ यदि इश्वर रूप से प्रसिद्ध है ता उसे इश्वरत्व विधान 
व्यर्थं है, यदि अप्रसिद्ध है तो भो ईश्वरत्व विधान निष्प्रयोजन 
है। इश्वर को क्षेत्रज्ञाठत्व विवक्षित हो तो भी “एतद्यो 
वेत्ति. तं प्राहुः क्षेत्रज्ञ इति तद्विदः” इत्यादि वचनों से क्षेत्रज्ञ ` 
प्रथक्‌ निद्देश व्यथं हागा । क्योंकि क्षेत्रज्ञाता को सीधे ईश्वर 
बतलाया जा सकता था । 
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फिर क्षेत्रज्ञ संज्ञा निर्धारण कर परम्परा से इंशवरत्व कहना 
सर्वथा अपा्थेक है । सर्वज्ञ को क्षेत्रज्ञ मात्र कथन प्रतिकूल ही दै। 
क्षेत्रज्ञ शब्द से यदि परमेश्वर कहा गया, तव जीव का स्वरूप 
प्रथक्‌ दिखलाना चाहिये । भोग्यवरग-प्रतिपादनानन्तर भोक्तवग 
का निरूपण ही संगत होने से भोक्तवग को लङ्घन कर नियन्ता का 
प्रतिपादन भी असङ्गत है। इस वास्ते “सर्व खल्विदं ब्रह्म तजलान्‌?” 
इत्यादि श्रुति के अनुसार प्रसिद्ध क्षेत्र तथा उसके ज्ञाता को अनुवाद 
कर यथायोग्य चाध सामानाधिकरण्य या मुख्य सामानाधिकरणय 
से परमात्मत्व-विधान ही भगवान्‌ को अभिप्रेत है । 

अतएव 'पेंगी रहस्य' श्रू ति भी “अथ योऽयं शारीर उपद्रष्टा स 
च र” इत्यादि वचनां से शारीर अर्थात्‌ शरीराभिमानी जीव को 
ही क्षेत्रज्ञ बतलाती है। यदि शारीर शब्द का अर्थ भी “शरीरे 
भवः” इस व्युत्पत्ति से परमेश्वर मानें ता शारीर में हानेवाला 
व्यापक आकाश सी शारीर पद से कहा जा सकता है। पर यह 
लोकाऽप्रसिद्ध है, अत: ठीक नहीं । 

सारांश यहद निकला कि उद्वत सिद्धान्त सवो5विरुद्ध एवं 
भगवान्‌ और उनके भक्तों के सवेथा अभिमत है । अतः सापाना- 
रोह-क्रम से सभी सिद्धान्त उक्त सिद्धान्त के अनुकूल हैं। कोई 
कोई महानुभाव यह भी कहते हैं कि उक्त अद्वेत सिद्धान्त में सगुण 
भगवान्‌ भी व्यावहारिक या मिथ्या तत्त्व हैं, तब मिथ्यातत्त्व में 
अनुरक्त कैसे संभावित ह सकती है ९ परन्तु विचार करने से यह 
कथन निम्मूल है । जैसे प्राची दिक्‌-सम्बन्ध से पूणचन्द्र का सम्यक 
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प्रादुभोव हाता है वैसे ही परम विशुद्ध अनिर्वाच्य दिव्य शक्ति के 
सम्बन्ध से परमतत्त्व का दिव्य मङ्गलमय विग्रह रूप में प्रादुभीव 
हाता है । 

व्यावहारिक कहने का भी अथे अलोक या रज्जुसपं के समान 
नहीं हा सकता जैसे पार्थिवत्व अंश में बराबर होते हुए भी 
हीरकादि में मद वेषम्य है एवं व्यावहारिकत्व अंश में बराबर 
हाते हुए भी विष असतं में महान्‌ भेद है। ठीक इसी तरह जग- 
दुपादानभूता माया शक्ति तथा भगवान्‌ के मङ्गलमय विग्रह रूप में 
विकाश की निमित्तभूत विशुद्ध शक्ति में महान्‌ प्रभेद है। जैसे 
मेघादि अस्वच्छ पदार्थ के सम्बन्ध से यद्यपि सूस्ये-स्वरूप 
समावृत है परन्तु विशुद्ध काँचादि के योग से सूख्ये-स्वरूप 
समावृत न होकर प्रत्युत अधिक विशुद्ध रूप में प्रकट होता है। 
ठीक वैसे ही अचिन्त्य विशुद्ध शक्ति के योग से परमतत्त्व का 
स्वरूप समावृत भी नहीं हाता । प्रत्युत आत्माराम मुनीन्द्रो के भी 
चित्त को आकषण करनेवाले दिव्य स्वरूप में प्रकट होते हैं । 
इतना भेद अवश्य है कि अद्वेत सिद्धान्ती जहाँ एक ओर भगवान्‌ 
को अचिन्त्यानन्त समस्त कल्याणगुणगणास्पद मानते हैं. वहाँ 
दूसरी ओर “निगु णं, निष्क्रियं, शान्तम्‌?’ इत्यादि श्र तियों के अनु- 
सार सत्ता-मेद से निगु ण, निष्क्रिय, निष्कल भी मानते हैं । 

अन्यान्य सिद्धान्ती केबल सशुणतत्त्व का ही मानकर निगु ण 
का सवंथा अपलाप ही करते हैं | अर्थात्‌ सगुण को ही प्राकृत गुण- 
गणराहित्य के अभिप्राय से निगुण भी कहते हैं। छेती लोग 
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आदित्यतत्त्व के समान सगुण भगवान्‌ को मानकर आतप के 
समान निरु णतत्त्व का मानते हैं। अद्वेतियां का कहना है कि 
गुणादि की आवश्यकता स्वाश्रय में सौख्यातिशय या महत्त्वा- 
तिशय सम्पादन के लिये ही हा सकती है । 

परमतत्त्व अनन्त पद्‌ समभिव्याहृत ब्रह्म पद्‌ तथा “एतस्यै- 
वाऽऽनन्द्स्य मात्रामुपजीवन्ति” इत्यादि श्रति से निरतिशय आनन्द- 
स्वरूप स्वत: सिद्ध है। अतः गुणकृत अतिशयता-राहित्य तथा 
निगु णत्व श्रति के अनुरोध से स्वत: निगु ण ही तत्त्व में गुण स्वतः 
अपने शुणत्वसिद्धचर्थं भगवत्तत्व का समाश्रयण करते हैं | इस 
वास्ते भगवान्‌ स्वरूप से निगुण होते हुए भो सगुण कहे जा 
सकते हैं । 

“निगु णं मां गुणाः सर्वे भजन्ति निरपेक्षकम्‌’ 
( श्री भा० ए० ) 

आदित्यस्थानीय सगुण तत्त्व आतपस्थानीय निशु'ण तत्त्व देश 
में यदि अविद्यमान है तब ता परिच्छिन्नता अनिवाय्ये है। यदि 
निरतिशय रूप से सबंत्र परिपूर्ण है तब नामान्तर से निगुण परम 
तत्त्व ही हुआ | क्योंकि अतिशयता की कल्पना जहाँ जाकर स्थगित 
हा जाती है वहीं निरतिशय प्रज्ञानानन्द्घन परमतत्त्व कहलाता है.। 

नाम में कोई विवाद नहीं । यदि शून्यवादी या विज्ञानवादी इसी 
तत्त्व को शून्य या विज्ञानतत्त्व शाब्द से कहते हों ता अद्वेतियां का 
नाममात्र में कोई विवाद नहीं। यदि ''असद्वा इदमग्र आसीत्‌?' 
इत्यादि श्रति तथा दार्शनिकों से प्रसिद्ध क्षणिक विज्ञान संतति या 
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-तत्तय रूप अत्यन्ताऽसत्‌ विज्ञान या शून्य मानते हां ता उक्त परम 
तत््व से महान्‌ भेद सुस्पष्ट सिद्ध है। अतः उक्त प्रकार से 
परमतत्त्व स्वरूप से निगुण और निरपेक्ष हाते हुए भी सगुण तथा 
साकार है । जैसे प्राची दिक्‌, चन्द्राभिव्यक्ति में, वायु तरङ्गामि- 
व्यक्ति में निमित्त मात्र है वैसे ही अचिन्त्याऽनिर्वाच्य परम विशुद्ध 
शक्ति भी भगवान्‌ के सगुण स्वरूप में प्रादुभोव कीनिमित्त मात्र है । 
जैसे प्राची या वायु स्त्रयं चन्द्र या तरज्ञ रूप नहीं है वैसे ही विशुद्ध 
शक्तिमात्र सगुण भगवान्‌ नहीं हैं । 
भगवान्‌ तो स्वतः नित्यशुद्धवुद्ध मुक्तस्वभाव ही हें । इसी 
भाँति तत्त्वदर्शी सवस्वरूप प्रत्यकचेतन्याभिन्न प्रज्ञानानन्द्घन 
भगवान्‌ में आत्मभाव से प्रतिष्ठित हुए भो व्यावहारिक भेद समा- 
अयण कर अपरिगणित कन्द्पदपदलन पटीयान्‌ सोन्द्येसुधा- 
सिन्धु के मुनिमनमाहक माधुयं का भी समास्वादन करते हैं। 
इस तरह से यद्यपि अकुटिल भाव से श्रतिस्म्रति तदनुकूल 
त्तकोनुमादितमार्ग द्वारा समस्त विरुद्ध धर्म एवं सिद्धान्तों का 
साक्षात्‌ या परम्परया सामजस्य वेदों के परमतात्पर्य्ये विषयभूत 
भगवान्‌ में निर्विवाद सिद्ध है तथापि लीला-विशेष अभिनय के 
_ लिये वस्तुतः अनन्यपूर्विकाओं में भी अन्यपूर्विकात्व के लोक- 
ृष्टि-सिद्ध आरोपवत्‌ अभिप्राय-भेद से सकल विवादास्पद्त् भी 
लीलामय के स्वरूपाऽननुरूप नहीं है । 
वेदान्त के इस अद्वेत सिद्धान्त से नास्तिकं तक का विरोध नहीं 
यड़ता । जा भगवान्‌ भक्तों के सवसव एवं ज्ञानियों के एकमात्र परम 
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तत्त्व हैं, वही नास्तिकों से नास्तिकों के भी सव कुछ हैं। यह बात 
असम्भव सी प्रतीत होती है परन्तु विवेचन करने से अत्यन्त स्पष्ट 
हा जाती है । चाहे कैसा भो नास्तिक क्‍यों न हो, वह अपने अभाव 
से घबराता है, वह यही चाहता है कि में सदा बना रहूँ । साधारण 
से साधारण प्राणो भी आत्मरक्षा के लिये व्यप्न रहता है। कोड 
भी अपने अस्तित्व का मिटाना नहीं चाहता । इस तरह नास्तिक 
भी अपने अस्तित्व का पूर्णानुरागी है। अपने आप कौन है, 
जिसका अस्तित्व वह चाहता है, इसे वह न जानता हो, यह बातः 
दूसरी है। यदि सौभाग्यवश कभी इस ओर भी उसकी दृष्टि फिर 
गई, तब ता वह समक लेगा कि विनश्वर देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, 
अहंकार ये सभी दृश्य तथा मेरे हैं और में इनसे प्रथक्‌ तथा इनका 
द्रष्टा हूँ और में उसी निर्विकार, दृक्‌.स्वरूप स्त्रात्मा का ही सदा 
अस्तित्व चाहता हूँ । विवेचन करने से यह भी विदित होता है कि 
स्वप्रकाशा टक्‌ का अस्तित्व “त? स्वरूप ही है । इसी लिये आत्मा 
स्वप्रकाश कहा जाता है। जगत्‌ की अनेकानेक वस्तुओं में चाहे 
जितना भी सन्देह हा, परन्तु “में हूँ या नहीं! ऐसा आत्मविषयकः 
संदेह किसी को भी नहीं हाता । जगत्‌, परमेश्वर, धर्म, कम सभी 
का अभाव सिद्ध करनेवाले शून्यवादी को भी अनिच्छया स्वात्मा 
का अस्तित्व मानना ही पड़ता है। कारण, जो सब के अभाव 
का सिद्ध करनेवाला है, यदि वह रह गया तब ता स्वातिरिक्त ही 
सब का अभाव सिद्ध हागा, अपना अभाव नहीं सिद्ध हा सकता ४ 
सबंनिणाकती, सवनिषेध की अवधि एवं साक्षीभूत के अस्वीकार 


CC-0. Mumukshu Bhavan Collection. Digitized by eGangotri 


७१८ श्रीभगवत्तत्त्व 


करने पर शून्य भी अप्रामाणिक हागा। अतः वही अत्यन्त 
अबाधित, सरवंचाध का अधिष्ठान एवं साक्षीभूत अस्तित्व या सत्ता 
ही भगवान्‌ का 'सत! रूप है। 
` साथ ही वोध और प्रकाश के लिये प्राणिमात्र में उत्सुकता 
दिखाई देती है। पशु पक्षी भो स्पर्श से, आघ्राण से, किसी तरह 
ज्ञान के प्रेमी हैं। यह ज्ञान की वाञ्छा उत्तरोत्तर बढ़ती रहती है। 
हमें अब अमुक तत्त्व का ज्ञान हा, अब अमुक का हा, इतिहास, 
भूगोल, खगोल, भूततत्त्व एवं अधिभूत, अध्यात्म, अधिदैव सभी 
तत्त्वों को जानने को मन चाहता है । किंबहुना विना संज्ञ ता के, 
ज्ञान में सन्तोष नहीं हाता । पूर्ण सर्वज्ञता कहाँ हे! सकती है यह 
विवेचन करने से स्पष्ट हा जाता है कि सब पदार्थ जिस स्वप्रकाश, 
अखणड, विशुद्ध भान ( बोध ) में कल्पित हैं, वही सवीवभासक एवं ` 
सर्वज्ञ हा सकता है । क्योंकि प्रकाश या भान अत्यन्त असंग एवं 
निरवयव और अनन्त है। उसका दृश्य के साथ सिवा आध्यासिक 
सम्बन्ध के और संयोग, समवाय आदि सम्बन्ध बन ही नहीं 
सकता । अतः यदि सवज्ञ हाने की वाञ्छा है ता सर्वीवभासक, 
सर्वाधिष्ठान, विशुद्ध, अखण्ड बाध हाने की ही वाञ्छा है। यह्‌ 
अखण्ड बाध ही भगवान्‌ का 'चित' रूप है । जैसे पूर्वोक्त अखण्ड, 
अनन्त, स्वप्रकाशा सत्ता या अस्तित्व ही अपना तथा सबका निज 
रूप है, वैसे ही यह अबाध्य, अखण्ड बोध भी सब का अन्तरात्मा है। 
संसार में पशु, कीट, पतंग कोई भी ऐसा नहीं है जा आनन्द 
के लिये व्यम्र न रहता हा । प्राणिमात्र के देह, इन्द्रिय, मन, 
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बुद्धि, अहंकार आदिकों की जितनी भी चेष्टाएँ एवं हलचलें हैं, 
चे सभी आनन्द के लिये हैं। विना किसी प्रयाजन के किसी की 
भी प्रवृत्ति नहीं हाती । एक उन्मत्त भी, चाहे भ्रम या अज्ञान से 
ही सही, आनन्द के लिये ही समस्त चेष्टाओं के करता है । समस्त 
वस्तुओं में श्रान्त हाता हुआ भी प्राणी जिसके लिये नाना चेष्टा 
करता है उसके विषय में उसे सन्देह या भ्रम अथवा अज्ञान हा, यह 
कैसे कहा जा सकता है? इस तरह जिसके लिये समस्त चेष्टा 
हा रही हैं, वह आनन्द बहुत प्रसिद्ध है। संसार भर की समस्त 
चस्तुओं में प्रेम जिसके लिये हा और जो स्वयं निरतिशय एवं 
निरुपाधिक प्रेम का आस्पद दा अथोत्‌ जो अन्य के लिये प्रिय न 
हो, वही “आनन्द? हाता है । देखते ही हैं कि समस्त आनन्द के 
साधनों में प्रेम अस्थिर हाता है। स्त्री, पुत्र आदि में प्रेम तभी 
तक है, जब तक वे अनुकूल हैं, प्रतिकूल हाते ही उनसे द्वेष हा 
जाता है। परन्तु, सुख और आनन्द सदा ही प्रिय रहता है। 
कभी भी, किसी को भी आनन्द से द्वेष हा, यह नहों कहा जा 
सकता । इस तरह सभी आनन्द को चाहते हैं और उसकी प्राप्ति 
के लिये प्रयत्नशील तथा लालायित रहते हैं । 
परन्तु उसे पहचानने की कमी है; क्योंकि जिस आनन्द और 
सुख के लिये नास्तिक व्यप्र है, उसे पहचानता .नहीं। वह तो 
सुख-साधन स्त्री-पुत्र, शब्द-स्पश आदि संभोग में ही सुख की 
आन्ति से फॅसकर उसमें ही सन्तुष्ट हा जाता है । परन्तु विवेचन 
से विदित हो जाता है कि जिनमें कभी प्रेम, कभी दष होता है, 
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वह सुख नहीं, किन्तु सदा ही जिसमें निरतिशय एवं निरुपाधिक 
प्रेम हाता है, वही सुख है। जगत्‌ के सम्भोग-साधन पदार्थ ऐसे 
हैं नहीं, अत: वे सुखरूप नहीं, किन्तु अभिलषित पदार्थ की प्राप्ति में 
` तृष्णाप्रशमन के अनन्तर जिस शान्त अन्तमु ख मन पर सुख का 
आभास पड़ता है, उस आभास या प्रतिबिम्ब का निदान या 
बिम्बभूत जा अन्तरात्मा है, वही “आनन्द! है। जा लक्षण 
आनन्द कां, वही अन्तरात्मा का भी है। जैसे सब कुछ आनन्द 
के लिये प्रिय है, आनन्द और किसी के लिये प्रिय नहीं, ठोक वैसे 
ही समस्त वस्तु आत्मा के लिये प्रिय हाती है, आत्मा किसी दूसरे 
के लिये प्रिय नहीं हता । अतः अन्तरात्मा ही आनन्द है और 
वही निरतिशय, निरुपाधिक परम प्रेम का आस्पद है। उसी का 
आभास अन्तमु'ख अन्तःकरण पर पड़ने से “मैं सुखी हूँ? ऐसा 
अनुभव हाता है। इसी के लिये समध्त कार्य-करण-संघात की 
प्रवृत्ति हातो है। यह सुख-दुःख-माहात्मक, नानास्मक, संघात से 
विलक्षण सुख-दुःख-माहातीत, असंहत, असङ्ग], अद्वितीय तत्त्व ही 
भगवान्‌ का “आनन्द” रूप है। इस तरह सभी "सच्चिदानन्द? 
भगवान्‌ के उपासक हैं । 
प्राणिमात्र स्वतन्त्रता चाहते हैं । एक चींटी भी पकड़ी जाने 
पर व्याकुलंता के साथ हाथ-पैर चलाती है। शुक, सारिका आदि 
पक्षी साने के पिंजड़े में रहकर सुन्दर मधुर भोजन की अपेक्षा 
बन्धनमुक्त हा, स्वतन्त्रता से वन में खट्टे फलों को भी खाकर 
जीवन व्यतीत करने ही में सच्चे आंनन्द॒ का अनुभव करते हैं । 
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इस तरह प्राणिमात्र बन्धन से छूटने तथा स्वतन्त्रता के लिये लाला- 
यित है। ऐसो स्थिति में कौन नास्तिक बन्धनमुक्ति और स्वतन्त्रता 
न चाहेगा ? परन्तु स्वतन्त्रता का वास्तविक रूप विवेचन करने 
से स्पष्ट हागा कि यह भी भगवान्‌ का ही स्वरूप है। बिना 
असङ्ग सचिदानन्द. भगवान्‌ को प्राप्त किये बन्धन-मुक्ति और 
स्वतन्त्रता की.कल्पना अत्यन्त ही निराधार है । जब तक स्थूल, 
सूक्ष्म तथा कारण देह का सम्बन्ध बना है, तब तक स्वतंत्रता 
कैसी ? भले ही काई माता-पिता गुरुजनां तथा वेदू-शाख् की 
आशज्ञाओं को न माने और उनसे अपने को स्वतंत्र मान ले, परन्तु 
जन्म, जरा, व्याधि, दरिद्रता, विपत्ति, मृत्यु आदि के परतंत्र ता 
प्राणिमात्र को हाना ही पड़ता है। कारण, जब तक कुछ 
स्वतंत्रता त्याग कर शास्त्रों एवं गुरुजनों के परतंत्र हकर कम, 
उपासना तथा ज्ञान द्वारा मल, विक्षेप, आवरण को दूर करके 
शरीरत्रय-बंधन से मुक्त होकर निजी निर्विकार स्वरूप को न प्राप्त 
कर ले तब तक पूण स्वातंत्र्य मिल सकता ही नहीं। इस विवेचन 
से स्पष्ट हाता है कि “स्वतंत्रता? भी सर्वोपाधिविनिमु क्त, असङ्ग, 
अनन्त, स्वप्रकाश, प्रत्यगभिन्न भगवान्‌ का ही स्वरूप है । 

इसी तरह प्राणिमात्र को यह भी रुचि हाती है कि सब कुछ 
हमारे अधीन हो और में स्वाधीन रहूँ । यहाँ तक कि माता-पिता 
गुरुजनों के प्रति भी यही रुचि हाती है कि ये सब हमारी प्रार्थना 
मान लिया करें और सब तरह से मेरे अनुकूल रहें । यही स्थिति 
देवताओं के प्रति भी हाती है। ये सभी भाव भी जीवभाव के. 

४६ 
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रहते नहीं हा सकते । समस्त कल्पित पदार्थं कल्पना के अधिष्ठान- 
भूत भगवान्‌ के ही परतंत्र हा सकते हैं। इस तरह परमाथत 
पूण अस्तित्व, पूणं बोध, पूरे आनन्द, पूणे स्वातन्त्र्य एवं पूणे निया- 
मकत्व, ये सब भगवान्‌ में ही होते हैं। जव आस्तिक नास्तिक 
सभी पूणी स्वातन्त्र, पूणे नियामकत्व, पूरणी बोध, पूरणोनन्द, पूण 
अबाध्यता या सत्ता के लिये व्यप्र तथा इनकी प्राप्ति के लिये जी 
जान से प्रयत्न करते हैं, तबे कौन कह सकता है कि अज्ञानी किंवा 
नास्तिक जिसकी प्राप्ति के लिये व्यम्र है, यह वही भक्तों और 
ज्ञानियां के ध्येय, ज्ञेय, परमाराध्य, परत्रह्म भगवान्‌ नहीं हें ९ 
क्योंकि प्राणिमात्र किंवा तत्त्वमात्र का अन्तरात्मा भगवान्‌ ही है। 
फिर उनसे विमुख हकर नि:सत्त्व, निःस्फूर्त कौन होना चाहेगा ९ 
इसी आशय से श्री वाल्मीकि की उक्ति है-“लोके न हि स॑ विद्येत 
ये न राममनब्रतः।” लोक में ऐसा कोई हुआ ही नहीं, जो राम 
का अनुगामी न हो। निज सर्वस्व के बिना किसी को भी कैसी 
विश्रान्ति! अतएव तरङ्ग की जैसे समुद्राडुगामिता है, ठीक वैसे 
ही प्राणिमात्र की भगवदनुगामिता है। भेद यही है कि ज्ञानी 
अपने प्रियतम को जानकर प्रेम करता है, दूसरे उसी के लिए 
व्यग्र हाते हुए भी उसे जानते ही नहीं । 

विश्वेशवरयतीन्द्रस्य, श्रीगुरोश्चरणाब्जयोः 

कृतिरेष्णार्प्रुता, भूयान्मुदे सुमनसां सदा॥ 
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हाती है 
पुरुष का 
तमेव 
द्वेष का 
'सहजा 
'पाराड_ 
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शुद्ध 
पदार्थ 
कमजाल 
भागं 
सुहृहग 
दशन 
प्रवाह 
चौर 
परधम 
कुतस्त 
च्छात्र 
औपचारिक 
हेत्वाभास 
पदाथं 
असुषु 
सितमे 
हाता है 
पुरुष की 
तमेतद्यत्‌ 
द्वेष्य का 
सयुजा 
पराङ्‌ 
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शुद्ध 

किं स्तूयसे  . 
हाती हैं 

यनी 

देव ने 

मस्तु 

फलभोग 
तात्पये 
मङ्गलमय विग्रह्‌ 
चित्तं तु चिद्वि 
दुलारी 


९ 
` दपण 


पदार्थ 
विचेष्टते 
समलव 
याप्युच्च 


९ 
` परमाथ 


ध्रवजी 
च 


ज्ञाना: 


व्यपाश्रयः 

द्वारा 
Qe 

सवकम 


अशुद्ध 

विसुक्त 

भा 

रस्यता 

हृत्छयाग्नि . 
99 

शोकाश्र सार 

का जहाँ 

मुखारबिन्द 

काभी 

सुद्रान 

का शोभा 

चण्‌ 

गुणान 

पर हा ` 

रुका 

मोता 

तत्त्वीप 

त्रह्मशास्त्रेक 

स्तवक 
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' शुद्ध 


विमुख 
भाः 
सरसता 


हृच्छयार्नि : 


99 


शोकाश्रुसागरः 


की जहाँ 


मुखारविन्द. . 


को ही 
सुदर्शन 
की शोभा 
बण 

स शुणान्‌ 
पर ही 
रुकी 
माती 
तन्त्वीप 
ब्रह्म शास्त्रेक 
स्तावक 
ही 


.गभे 


अशुद्ध 
अमवतां 
'मिषुस्वा 
'शुचीनाम्‌ 
अथवा “योगि 
वेदनेभा 
युक्तवाले के 
रूप 

स्कार 

-सूर्ये तथा 
प्राप्ति के 
कहे हैं 
'विज्ञानकतो 
सचज्ञ हैं 
योग्य 
अभासा 
दुत? . 
शशनाम्भान्ति 
देवलोक 


'अशाभन परमात्म 


र्कऱचन 


न्काव्ये 
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शुद्ध 
श्रमवता 
मिघुस्त्वासां 
शुचीनां 
“अथवा यागि 
वेद ने भी 
युक्त के 
रूप से 
संस्कार 


प्र 
६५६ 
६५९ 
६६५ 
६६६ 
६६८ 
६६९ 


६७० 


सूये, गणपति तथा ६७१ 


प्राप्ति का 
कहा है 
विज्ञान कती 
° 
सवज्ञ है 
~ 
याग 
आभासा 
= 
द्वत 
शनाद्वान्ति 
देवलोकः 
परमात्म 
कश्चन 
काम्ये 


39 
32 
६७८ 
६८० 
६८९ 
६९० 
६९४ 
६९५ 
६९८ 
६९९ 
१७9०० 


७०७४ 
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अशुद्ध 

) मासेन्ति 
क्वचिदपि 
रामालियों 
में महत्‌ 
के निमित्त 
ध्त्त्‌ः 


( ११ ) 
शुद्ध प्र 
समामनन्ति ७०५ 
क्वचन ७०७ 
रामावलियों ७०९ 


में मृत्तिका से महत्‌ ७१४ 
की निमित्त ७१६ 
“सत्‌? ७१७ 
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